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Ο Πλάτωνας θεωρείται από πολλούς, ακόµα και σήµερα, 
ιερός, απαραθίαστος, ταμπού. Οι θαυμαστές του τον έχουν 
θεοποιήσει. Σ᾽ όλες σχεδόν τις ιστορίες τῆς ἑλληνικής φιλοσο- 
φίας χαι στις ιδιαίτερες μελέτες που γράφτηκαν γι’ αυτόν και 
το έργο του βρίσκουμε µόνο ύμνους, ανεπιφύλακτο θαυμασμό. 
Ένας που θα αποπειραθεί να παρουσιάσει τις αδύνατες πλευ- 
θές και να γκρεμίσει το είδωλό του κινδυνεύει να χαρακτηρι- 
στεί βέθηλος. 

Εντούτοις στην εποχή µας, που ο άνθρωπος απορρίπτει 
καθετί το µυθοποιηµένο και αναζητεί την αλήθεια που βγαίνει 
από τις πηγές και τα πράγματα, επιθάλλεται να δούµε ακόµα 
χαι τους πιο μεγάλους πνευματικούς δημιουργούς χωρίς ου- 
ναισθηµατισμούς, κριτικά και αντικειμενικά. ΄Οχι ποιοι θέλου- 
µε να είναι, αλλά ποιοι πράγματι είναι. Και κατά προέκταση 
όχι ποια θέλουμε να είναι η πνευματική µας παράδοση αλλά 
ποια πραγματικά είναι. 

Ὡς τώρα δεν είδαµε την πολιτιστική µας κληρονομιά µ᾿ αυ- 
τό το πνεύμα. Μετά το µεγάλο αγώνα του 21 υπήρχαν οι 
προῦὔποθέσεις και ήταν ευκαιρία να αποκτήσουμε µια αυθεντι- 
κή πνευματική ταυτότητα στηριγµένη στη λαμπρή µας παρά- 
ὀοση χαι τη σύγχρονη πραγματικότητα. 4ε σταθήκαµε όµως 
στα δικά µας πόδια και δεν πήραμε το σωστό δρόμο. 4ε µας 
άφησαν οι ξένοι λόγιοι και οι δικοί µας σοφολογιότατοι. Μας 
λέγαν και µας έκαναν να πιστέψουμε ότι δεν έχουµε δική µας 
οντότητα, ότι δεν αξίξουμε, ότι μπορούμε να υπάρχουµε µόνο 
αν βλέπουμε προς τα πίσω, προς την κλασική αρχαιότητα. Και 
ανέλαδαν αυτοί να µας οδηγήσουν. Και µε τη δική τους οδή- 
γηση η εκπαιδευτική και πολιτιστική µας πολιτική για 150 
χοόνια εξαντλήθηκε σ᾿ ένα ϱἠχό και στείρο θαυμασμό του προ- 
γονικού µας πολιτισμού που µας έδλαψε ποικιλότροπα. Μας 
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κράτησε στην άγνοια, µας αποπροσανατόλισε από τα σύγχρο- 
γα προόλήματα, µας έκανε να αγνοήσουµε τις πηγές της νεοελ- 
ληνικής µας ζωής και µας δημιούργησε ένα κόμπλεξ κατωτε- 
θότητας, µια πίστη ότι αξίξουµε για ό,τι ήμασταν κάποτε και 
όχι για ό,τι είμαστε τώρα, που διαπότισε όλα τα στρώματα του 
λαού και ιδιαίτερα τους διανοούμενους. Έτσι διαμορφώσαμε 
µια εξαρτημένη προσωπικότητα, γίναμε ένας λαός που καµά- 
θῶνε για τους προγόνους του και ντρεπόταν για τον εαυτό 
του" χι ας είχε να δείξει το µεγάλο 2]: κι ας είχε µια γεμάτη 
από υγεία δημοτική παράδοση και ζωή. 

Έτσι αντικρίσαµε και τον Πλάτωνα: σαν ένα σοφό στοχα- 
στή που όλα τα είδε σωστά, για όλα όσα μίλησε είπε την τελευ- 
ταία λέξη και που γι᾽ αυτό σε µας δεν απομένει παρά να τον 
βλέπουμε ως ιερό, πέρα από κάθε αμφισθήτηση. 

Ο Πλάτωνας άσκησε τρομερή επίδραση σεµας τους Έλλη- 
νγες αλλά και στους Ευρωπαίους" και όχι µόνο κατά το µεσαίω- 
να, που το πνεύμα του, εκφρασμένο µε το νεοπλατωνισµό και 
αδελφωμένο µε το χριστιανισμό, στήριξε τις προσπάθειες της 
Φεουδαρχίας να κρατήσει το λαό µακριά από τα γήινα, αλλά 
χαι κατά τους νεότερους χρόνους χαι ως την εποχή µας ο 
αᾳλάτωνας ήταν ο μεγάλος οδηγός: όχι βέδαια των λαϊκών µα- 
ξών αλλά της κυρίαρχης τάξης. Σ᾽ αυτήν η προσφορά του εί- 
ναι ανυπολόγιστη. Συστηµατοποίησε τις αντιυλιστικές θεωρίες 
σ᾿ έναν απόλυτο ιδεαλισμό, που απομακρύνει τον άνθρωπο 
από τα προθλήµατα χαι τις ανάγκες του, τον κάνει να προσ- 
Ολέπει προς τον ουρανό και να ανέχεται ή ακόµα και να επι- 
ζητεί την αθλιότητά του για να πάει ἡ ψυχή του στα Ηλύσια 
πεδία (στον Παράδεισο). Διιαίωσε και δίδαξε την ταξική 
διαίρεση, την ανισότητα, τον αυταρχισµό, την απανθρωπιά 
και παλλιέργησε ένα ήθος αριστοκρατικό και ταξικό, που επί 
αιώνες εξέθρεψε τους ιδεαλιστές φιλόσοφους και τους άλλους 
διανοούμενους του κατεστημένου. Ο Πλάτωνας πρόσφερε 
στην άρχουσα τάξη την πολιτική θεωρία που µε την κατάλληλη 
προσαρμογή της στήριξε και διαιώνισε την εξουσία τῆς µέσα 
στους αιώνες. Γι αυτό τον έκανε λάδαρό της και θεώρησε ως 
αρετές ακόµα και τις πιο χτυπητές αδυναμίες της φιλοσοφίας 
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του. Όι πλατωνιστές και οι ιδεαλιστές όλων των εποχών ὃδεν 
αισθάνθηκαν την ανάγκη να εξεγερθούν κατά της κοινωνικής 
αδικίας και τῆς αθλιότήτας που απλωνόταν γύρω τους. ταν 
πλούσιοι! Να γίνουν φτωχοί; “Ακήκαν στην ανώτερη τάξη/ Να 
πάνε µε το λαό, µε τον όχλο; Είχαν δούλους, υπηρέτες! Να µην 
έχουν; Πώς τότε θα φιλοσοφούσαν; ο Πλάτωνας τους προσ- 
φερόταν, τους στήριξε, τους οδηγούσε. 

Ο ιδεαλισµός του Πλάτωνα θεωρήθηκε ταυτόσηµος µε τον 
ανθρωπισμό. Και 9 φιλόσοφος κέρδισε το θαυμασμό όσο κα- 
νένας άλλος από τους αρχαίους, Εντούτοις ο Πλάτωνας είναι 
βαθιά αντιδραστικός και αντιανθρωπιστής. 4εν πίστεψε στον 
άνθρωπο και δεν αγωνίστηκε κατά τρόπο θετικό για την καλυ- 
τέρευση της ζωής του. Είχε η αρχαία Ελλάδα τους ανθρωπι- 
στές τής, αλλά τέτοιος ποτέ δεν ἥταν ο Πλάτωνας. 4ιαφωτι- 
στές - ανθρωπιστές ήταν οι υλιστές φιλόσοφοι, (οι Ίωνες σο- 
φοί, οι σοφιστές, ο Επίκουρος κ.ά.), τους οποίους όµως η αρ- 
χαία αριστοκρατική διανόηση µε κύριο εκφραστή της τον 
Πλάτωνα τους πολέμησε, τους δυσφήμισε, τους καταδίκασε 
χαι τους κυνήγησε, κατέστρεψε τα έργα τους ή αποθάρρυνε τή 
διατήρηση και τή διάδοσή τους. Ο ανθρωπισμός ξεκίνησε από 
την Ελλάδα, όχι όµως από τον Πλάτωνα. Γιατίο Πλάτωνας ή- 
ταν φοθερός πολέμιος κάθε αληθινής ανθρωπιστικής κίνησης. 

Θα διαρρήξουν τα ιµάτιά τους οι θαυμαστές του Πλάτω- 
να. Τι γράφει αυτός, θα πουν; 0 Πλάτωνας δεν είναι ο µεγά- 
λος ανθρωπιστής φιλόσοφος; Έτσι δεν τον µάθαµε στα σχο- 
λεία µας; Έτσι ὃεν τον διαθάξουµε στα συγγράµµατα των 
πλατωνιστών µας, δικών µας και ξένων; Χρειάξεται να ηρεµή- 
σουν και να έχουν την υπομονή και το ενδιαφέρον να µελετή- 
σουν αυτό το βιθλίο ως το τέλος, για να ὃουν τον Πλάτωνα κι 
από την άλλη πλευρά του λόφου, να τον δουν αριστοκράτη, 
αντιδραστικό, απολυταρχικό, εχθρό της δημοκρατίας και των 
απλών ανθρώπων, υπέρµαχο της δουλείας, απάνθρωπο, απαι- 
σιόδοξο για την τύχη του ανθρώπινου γένους, βαθιά αντιαν- 
θρωπιστή, εκφραστή της ιδεολογίας της αριστοκρατικής τά- 
ξης τής εποχής του και της δουλοκτητικής κοινωνίας. 

Μπορεί να ρωτήσει κάποιος. 4ε βρίσκετε τίποτε το καλό 
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στον Πλάτωνα, δεν έχει ο Πλάτωνας και θετικά στοιχεία στο 
έργο του; Βεθαίως έχει και μάλιστα πολλά: πρωτότυπη θεώ- 
ϱηση προθλημάτων του ανθρώπινου βίου, υψηλή μαθηματική 
σκέψη, γλαφυρό και μερικές φορές συναρπαστικό λόγο κτλ. 
Πάνω απ᾿ όλα πρόσφερε ο Πλάτωνας το διάλογο, που στάθη- 
χε από τότε το πιο αποτελεσματικό όργανο θεωρητικής ανα- 
ζήτησης και ανάπτυξης της σκέψης. Αλλά σκοπός µας εδώ εί- 
ναι να μιλήσουμε για τις αδυναμίες στο πολιτικό του έργο, να 
παρουσιάσουμε τις ολέθριες πολιτικές και κοινωνικές του ι- 
δέες, που οι μελετητές - θαυμαστές του συστηµατικά έχουν α- 
ποσιωπήσει. Τις αρετές του τις ξέρουμε. Αιώνες μιλάνε γι’ αυ- 
τές οι πλατωνιστές και οι ανθρωπιστές. 

Ένας άλλος ίσως να διερωτηθεί σε τι αποσκοπεί και τι ω- 
Φελεί αυτή ή κριτική κατά του Πλάτωνα. Απαντούμε: Να δού- 
µε την αλήθεια" να αναλογιστούμε την ολέθρια επίδραση που 
άσκησε ο φιλόσοφος µε τις πολιτικές και κοινωνικές του ιδέες 
από τότε ως σήµερα. Γιατί αν ο κόσμος επί αιώνες εξελίχτηκε 
τόσο αργά, αν ή ανισότητα, ή αδικία, η εχµετάλλευση, η ὃου- 
λεία και άλλα κοινωνικά κακά διαιωνίστήκαν ως την εποχή 
µας, υπεύθυνος, σ᾿ ένα βαθµό, γι αυτά τα κακά είναι και ο 
Πλάτωνας που διαμόρφωσε τη Φιλοσοφία της κυρίαρχης τάξης 
στην Ελλάδα και τον κόσµο που αυτή επηρέασε’ κυρίως να α- 
ναξητήσουµε αλλού το γνήσιο ανθρωπισμό και όχι στον Πλά- 
τωνα και την ιδεαλιστική φιλοσοφία που εκπροσωπεί: 

Ένας τρίτος µπορεί να πει: Είστε αυστηροί στις κρίσεις και 
τους χαρακτηρισμούς σας. Σ᾽ αυτή την αντίρρηση θα απαν- 
τούσαμε. 4εν είµαστε αυστηρο(. Παρουσιάξουµε µόνο την α- 
λήθεια απερίστροφα. Και δεν αδικούμε το φιλόσοφο. Ό,τι υ- 
ποστηρίζουµε το στηρίζουμε στο ίδιο του το έργο. 4εν κατη- 
γορούµε εμείς του Πλάτωνα, τον κατηγορούν «γεγωνυίᾳ τῃ 
Φωνῄ» (µε δυνατή φωνή) τα ἴδια του τα κείµενα. 

Βέδαια δεν μπορούμε να πούμε µε απόλυτη βεθαιότητα ότι 
ο Πλάτωνας ενσυνείδητα έγινε ο θεωρητικός απολογητής της 
αριστοκρατικής - ολιγαρχικής τάξης της εποχής του. Μπορού- 
µε όµως να ισχυριστούµε --χωρίς να έχουµε καμιά αμφιθολία 
γι) αυτό-- ότι ο Πλάτωνας επεξεργάστηκε µια πολιτική και 
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κοινωνική θεωρία υπερδολικά συντηρητική, διαμόρφωσε μια 
ιδεολογία πραγματικά αντιδραστική, την οποία η άρχουσα 
τάξη µέσα στους αιώνες που πέρασαν από τότε την υιοθέτησε 
αι τή χρησιμοποίησε ως σημαία τῆς. Μ᾿ αυτή τή θεωρία οι ὃυ- 
νατοί και οι κυρίαρχοι του κόσμου δικαιολογούσαν και δι- 
καίωναν και δικαιώνουν ακόµα τις άπειρες και ανείπωτες ανο- 
μίες και αδικίες τους, τα πολλά και φοθερά εγκλήματά τους σε 
βάρος του ανθρώπου. Η πλατωνική πολιτική και κοινωνική 
θεωρία έθλαψε φοδερά. Υπεύθυνος όµως γι᾽ αυτό δεν είναι 
µόνο ο δημιουργός τής. Περισσότερο υπεύθυνοι είναι οι πλα- 
τωνιστές-θαυμαστές του φιλόσοφου, δικοί µας και ξένοι, που 
την υποστήριξαν, τῇ δίδαξαν και την πρόόθαλαν ως ιδανική. 
Γι) αυτό όχι τόσο ο Πλάτωνας όσο αυτοί αξίξει «να καθίσουν 
στο σκαμνί». 

Ένας άλλος είναι πιθανόν να παρατηρήσει: τους αρχαίους 
πρέπει να τους κρίνουμε µε τα µέτρα της εποχής τους. Από τή 
µελέτη του τελευταίου κεφάλαιου θα διαπιστώσει κανείς ότι 
ὃεν αγνοήσαµε αυτό το κριτήριο. Ίσως βέδαια σ᾿ ορισμένα ση- 
µεία τῆς κριτικής, άθελά µας, να µην µσπιορέσαµε να αποδε- 
σμευτούμε από την πραγματικότητα που ζούμε και τους σηµε- 
θινούς προόληματισμούς. Όμως η εικόνα που προσπαθήσαµε 
να δώσουμε δεν παύει, νοµίδουµε, να είναι ἡ πραγματική και 
αληθινή. Ο Πλάτωνας είναι ο υπέρμαχος της ανισότητας, της 
οπισθοδρόµησης, του αυταρχιοµού και τής απανθρωπιάς. Οι 
χαραμτηρισµοί µας αυτοί είναι, βέδαια, βαρείς, αλλά δεν είναι 
άδικοι ούτε αυθαίρετοι. Συνάγονται από το έργο του, στηρί- 
ἕονται σε πολλά κείμενά του που παραθέτουμε. 

Παρατηρούμε ακόµα ότι τους αρχαίους πρέπει να τους δε- 
χόµαστε µε μέτρο τη χρησιμότητα των ιδεών τους για τη ζωή 
µας. Θεωρίες Χαι ιδέες τους που δε µας βοηθούν για να ΟἰΚΟ- 
δοµήσουμµε µια καλύτερη κοινωνία τιτις θέλουµε; Και στήν πε- 
ρίπτωσή που µας απασχολεί ή πολιτικο-κοινωνική Φιλοσοφία 
καθώς και η μεταφυσική του Πλάτωνα δε µας ὠφελούν και δε 
µας βοηθούν σε τίποτα. Αντίθετα µας βλάπτουν. 

2το κείµενο χρησιμοποιούμε και ορισμένους όρους ανα- 
χοονιστικά, όπως τους όρους ολοκλήρωτισμό, ιμπεριαλισμό, 
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ρατσισμό, προλεταριάτο, αφεντικά κτλ. Το κάνουμε ενσυνεί- 
ὀητα, γιατί γράφουμε για το σημερινό αναγνώστη που κατα- 
νοεί την ορολογία τῆς εποχής του. 

Τα κεφάλαια 7 και ὃ, ιδιαίτερα το δεύτερο, δεν έχουν στε- 
γή οργανική θέση µε το έργο και θα μπορούσαν γι αυτό να πα- 
θαλειφτούν. Τα συμπεριλάδαµε όµως στο σώμα του έργου, 
γιατί κατά τρόπο έµµεσο βοηθούν κι αυτά στην κατανοήση της 
πολιτικής και κοινωνικής ιδεολογίας του Πλάτωνα. 

Για τή συγγραφή του βιθλίου στηριχτήκαµε κυρίως στο {- 
διο το πολιτικό έργο του φιλόσοφου: στην Πολιτεία, τον Πο- 
Άιτικό, τους Νόμους, και τη Ζ΄ επιστολή του καθώς και στα 
Πολιτικά του Αριστοτέλη. Πολύ χρήσιμα βοηθήματα µας ήταν 
χαι τα έργα του Γιάννη Κορδάτου Ἱστορία της Αρχαίας ελλη- 
νικής Φιλοσοφίας και Μεγάλη ιστορία της Ελλάδας, τόμ. Γ, η 
Εισαγωγή στο Σοφιστή του Πλάτωνα του 4. Γληνού, η Ἱστο- 
ία του Ελληνικού έθνους τόμ. Γ2 τῆς Εκδοτικής Αθηνών και 
το έργο του Κ. Ῥορρει ΤΙΕ ορε 5οοἱοίγ απά ἵίς εποπᾳθ», ν. Α΄ 
ΡΙαίο. Υμνητικά για τον Πλάτωνα και τή Φιλοσοφία του έργα 
υπάρχουν βέδαια πολλά δικά µας και ξένα. 4εν τα χοησιµο- 
ποιήσαµε όµως, γιατί αντικρίζουν τον Πλάτωνα από την πα- 
ραδοσιακή ιδεαλιστική σκοπιά και επομένως βρίσκονται έξω 
από το πνεύμα αυτής της µελέτης. 

2το κείµενο του βιόλίου παρεµθάλλουμε αρκετά αποσπά- 
σµατα από τα έργα του Πλάτωνα και άλλων συγγραφέων, για 
να τεκμηριώσουµε και να κάνουμε πειστικότερα όσα υποστη- 
θίξουµε. Ορισμένα µε ιδιαίτερη σημασία για όσα γοάφουµε τα 
παραθέτουμε σε μετάφραση αλλά και σε αρχαίο λόγο, για να 
δώσουμε τη δυνατότητα στον αναγνώστη να δει «πώς το λέει» 
ἤ «πώς το γράφει» ο ίδιος ο Πλάτωνας ή άλλος συγγραφέας 
στον οποίο το απόσπασμα ανήκει. Τα αρχαία αυτά κείµενα τα 
παραθέτουμε µε το µονοτονικό σύστηµα για λόγους ομοιομορ- 
φίας του κειµένου του βιθλίου και κυρίως γιατί πιστεύουμε ότι 
αργά ή γρήγορα το µονοτονικό θα επεκταθεί και στον αρχαίο 
λόγο, αφού άλλωστε οι αρχαίοι δε χρησιμοποιούσαν τόνους 
χαι πνεύματα. ΄Αλλωστε ή παράθεση και της μετάφρασης ό- 
λων σχεδόν των κειμένων κάνει εύκολη την κατανόηση ακόµα 
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παι των ελάχιστων τύπων που χωρίς τους τόνους µπορεί να 
παρουσιάξουν κάποια δυσκολία στη γραμματική -- συντακτι- 
κῄ αναγνώρισή τους. Βάζουμε τόνο και στο διαξευκτικό ή, 
τους τύπους τῆς αναφορικής αντωνυµίας ός ή ό και το αριθ- 
κμητικό είς έν προς διάκριση από άλλους οµόηχους τύπους. Ε- 
πίσης διατηρούµε τον εγκλιτικό τόνο. 

Ύστερα από τις εξηγήσεις αυτές επιθυµώ να ευχαριστήσω 
θερµά: τους φίλους κ. Φανούρη Βώρο και τη σύζυγό του κ. 
Θεοδώρα Ζωγράφου για ορισμένες χρήσιμες υποδείξεις τους 
χαι προπαντός για την ενθάρρυνσή τους να φέρω αυτό το έργο 
στο φως της δημοσιότητας: το φίλο εκδότη κ. Γ. 4αρδανό για 
το ζήλο µε τον οποίο ανέλαδε αυτή την έκδοση" όλους όσοι 
µόχθησαν για τη στοιχειοθεσία, τη διόρθωση, την εκτύπωση 
χαι τή βιθλιοδεσία του βιθλίου: και τέλος, αλλά όχι τελευταία, 
τη σύξυγό µιου για τή, µε το δικό της τρόπο, συμπαράσταση 
χαι βοήθεια. 


Αθήνα, Μάης 1985 
4.Ν.Σ. 
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Ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ ΓΕΝΝΗΜΑ ΤΗΣ ΕΠΟΧΗΣ ΚΑΙ ΕΚΦΡΑ- 
ΣΤΗΣ ΤΗΣ ΤΑΞΗΣ ΤΟΥ. ΠΟΛΙΤΙΚΕΣ ΕΠΙΔΙΩΞΕΙΣ ΤΟΥ 


Ο Πλάτωνας είναι γέννημα των ιστορικών συνθηκών της 
εποχής του. Έγινε αυτός που έγινε, γιατί έζησε σε µια ορι- 
σµένη ιστορική εποχή, σ’ ένα περιθάλλον, σε µια οικογένεια, σ᾿ 
έναν κύκλο συγγενών και φίλων. Πρέπει λοιπόν να έχουµε υὐ- 
πόψη µας τις ιστορικές, οικογενειἀκές και λοιπές συνθήκες 
στις οποίες έζησε, για να µπορέσουµε να κατανοήσουμε την 
προσωπικότητά του, τις ιδέες χαι τις επιδιώξεις του. Θα δού- 
µε σ᾿ αυτό το κεφάλαιο πολύ σύντομα πρώτα ποια ήταν η επο- 
χή του, σε ποια κοινωνική - πολιτική - οικονομική κατάσταση 
ήταν η Ἑλλάδα τότε που έζησε ο Πλάτωνας χαι μάλιστα η Α- 
θήνα, η ιδιαίτερη πατρίδα του: έπειτα ποια ήταν η οικογένειά 
του χαι ο κύκλος των συγγενών του Χαι ποιες οι ιδέες µε τις 
οποίες από μικρό τον γαλούχησαν’ και τέλος ποιες ήταν, γενι- 
κά, οι πολιτικές και κοινωνικές του επιδιώξεις και τι έκανε 
στην προσπάθειά του να εφαρμόσει την πολιτική του θεωρία. 


1.1. Η εμπειρία των εµφύλιων πολέμων 
και της παρακμής της δημοκρατίας 


Ο Πλάτωνας γεννήθηκε το 427 (ή το 428) και πέθανε το 
34δ. Ἡ γέννησή του συνέπεσε µε µια εποχή οριακή για την Ελ- 
λάδα. Είχε αρχίσει πλεόν ο πελοποννησιακός πόλεμος και βρι- 
σκόταν στο πέμπτο έτος του. Ἡ Ελλάδα, εχτός από ορισμένες " 
περιοχές, χωρίστηκε σε δυο στρατόπεδα χαι μπήκε σ’ έναν α- 
δελφοκτόνο πόλεμο, που τελικά θα την εξαντλούσε και θα την 
οδηγούσε στην παρακμή. Στα 27 χρόνια της διάρκειάς του η 
χώρα δεντροκοπήθηκε, κάηκε, ερημώθηκε, ερειπώθηκε. Χύθη- 
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κε άφθονο ελληνικό αίμα. Και τα πάθη κορυφώθηκαν, τα µίση 
εξουσίασαν τις καρδιές, τα ήθη διαφθάρηκαν, οι άνθρωποι ε- 
Ἑαγριώθηκαν και εξαχρειώθηκαν. ΄Όταν τέλειωσε ο πόλεμος, 
η Ἑλλάδα είχε περιπέσει σε μαρασμό και παρακμή. 

Και σαν να µην έφτανε αυτό, η χώρα Ἑαναμπήκε πάλι σε 
φοθερούς εμφύλιους πολέμους που κράτησαν όλο σχεδόν το 
πρώτο μισό του 4ου αι. Πόλεμος πρώτα ανάµεσα στη Σπάρτη 
και παλαιούς συµµάχους της (Θηθαίους, Κορίνθιους κ.ά.) κα- 
θώς και την Αθήνα, πόλεμος έπειτα ανάµεσα στη Σπάρτη και 
τη Θήόδα. 

Και στην περίοδο του πελοποννησιακού πολέμου και πιο 
πολύ στους εμφύλιους που ακολούθησαν άφθονο έφτανε το 
περσικό χρήµα στην Ελλάδα, για να διαιωνίζονται οι αντιθέ- 
σεις και οι ανταγωνισμοί, να κρατούνται οι Έλληνες διηρη- 
µέγοι και να είναι ο τελικός ουθµιστής των τυχών τους ο Ἑένος 
παράγοντας. Στις αρχές του 5ου αι. οι Πέρσες νικήθηκαν και 
ταπεινώθηκαν από τους Έλληνες. Στις αρχές του 4ου αι. εί- 
χαν καταφέρει να διαθρώσουν την Ἑλλάδα τόσο πολύ με το 
χρήµα τους, ώστε τελικά να υπαγορεύσουν στους Έλληνες την 
επονείδιστη ειρήνη του Ανταλκίδα (986). µε την οποία ανα- 
γνωριζόταν ο Πέρσης βασιλιάς ως διαιτητής των διαφορών 
των Ἑλλήνων και ρυθµιστής των πολιτικών τους πραγμάτων. 

Το 362 συγκεντρώθηκαν και συγκρούστηκαν στη Μαντί- 
νεια όλες σχεδόν οι δυνάµεις της νότιας και κεντρικής Ἑλλά- 
δας (Πελοποννήσιοι, Αθηναίοι, Θηόαίοι χαι άλλοι). Εκεί 
σκοτώθηκε και ο μεγάλος Θηδαίος στρατηγός Ἐπαμεινώνδας. 
Και αντί η µάχη να λύσει τις διαφορές και να αναδείξει νικη- 
τές και ηττημένους, ούτε τις διαφορές έλυσε ούτε νικητές και 
ηττημένους ανάδειξε. «Ακρισία δε και ταραχή έτι πλείων µε- 
τά την µάχην εγένετο ή πρόσθεν εν τῃ Ελλάδυ» (µετά τη µάχη 
Επικράτησε σύγχυση και ταραχή πολύ περισσότερη από πριν), 
γράφει ο Ξενοφώντας, τελειώνοντας µε τις Φράσεις αυτές την 
περιγραφή τῆς µάχης καθώς και τα Ελληνικά του. 

΄Όλη λοιπόν τη ζωή του Πλάτωνα την κάλυψαν οι εμφύλιοι 
πόλεμοι. Γεννήθηκε στην ἐναρξή τους χαι πέθανε σχεδόν στο 
τέλος τους. Αυτό το κατάντηµα. στο οποίο είχε περιέλθει η 
Ελλάδα, δεν ήταν δυνατόν να µην τον θλίψει και να µην τον 
επηρεάσει βαθύτατα. Γι αυτό ως πολιτικός φιλόσοφος θα α- 
ναπτύξει πολιτική θεωρία που θα αποκλείει τις εμφύλιες δια- 
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μάχες και γενικά ό,τι φθείρει την πολιτική κοινότητα. 

Ἡ γέννηση του Πλάτωνα δε συνέπεσε µόνο µε την αρχή της 
μεγάλης εμφύλιας σύρραξης αλλά και µε το θάνατο του Περι- 
πλή. Και ο θάνατος του μεγάλου ηγέτη της Αθήνας στο τρίτο 
έτος του πολέμου (429) κλείνει την περίοδο της αχµής της α- 
θηναϊκής δημοκρατίας και ανοίγει το δρόµο για τους δηµαγω- 
γούς, που θα εκφαυλίσουν πολίτες και πολίτευμα. Ο Πλάτω- 
νας θα ζήσει σ’ αυτή την παρακμή της δημοκρατίας, θα γνω- 
ρίσει τη δηµαγωγία και τα ολέθρια σφάλματα του Δήμου. 
Παιδί 12 χρονών θα έχει τις εµπειρίες του Ἑεσηκωμού των Α- 
θηναίων από το δηµεγέρτη Αλκιθιάδη για τη µεγάλη εχστρα- 
τεία στη Σικελία. Και έπειτα από δύο χρόνια (το 413) θ) α- 
κούσει µε θλίψη το θρήνο της Αθήνας Ύια τη µεγάλη συμφορά. 
Νέος 21 χρονών θα ζήσει την καταδίκη από τη δημοκρατία 
των στρατηγών που νίκησαν νίκη περίλαµπρη στις Αργινούσες 
(406). Έπειτα από λίγα χρόνια θα έχει την πολύ πικρή εµπει- 
ρία της καταδίκης και της θανάτωσης του αγαπημένου του 
δάσκαλου, του Σωκράτη (το 399). 

Ἡ δημοκρατία, όπως τη γνώρισε ο Πλάτωνας, δεν µπο- 
ρούσε να είναι το κατάλληλο πολίτευμα για την πραγμάτωση 
των αξιών τις οποίες αυτός είχε πλέον διαμορφώσει ή αποδε- 
χτεί. Με τη λήξη του μεγάλου εμφύλιου πολέμου, που συνέπε- 
σε µε την ανάπτυξη της προσωπικότητάς του, είχε γίνει οριστι- 
κά πλέον εχθρός της δημοκρατίας και μάλιστα όχι µόνο της 
δημοκρατίας της παρακμής αλλά και της δημοκρατίας της ακ- 
µής. Γιατί πίστευε ότι οι καταθολές της παρακμής της δηµο- 
κρατίας βρίσκονταν στα λαϊκά και λαοκρατικά µέτρα που εί- 
χαν λάδει οι ηγέτες της (Εφιάλτης και Περικλής) στην εποχή 
της ακμής. 

Γι) αυτό η πτώση της δημοκρατίας το 404 δε στενοχώρησε 
τον Πλάτωνα, όπως δε στενοχώρησε και τους ανθρώπους της 
κοινωνικής του τάξης. Οι Ὑαιοχτήμοντες της Αττικής, οι 
πλούσιοι, οι αριστοκράτες και ολιγαρχικοί ήταν πια ικανο- 
ποιηµένοι. Γιατί ο επικατάρατος Δήμος έπεσε, δεν ακουόταν 
πια η φωνή του χαι δεν μπορούσε να απαιτεί απ᾿ αυτούς και 
να τους επιθάλλει να πληρώνουν όλο και περισσότερους φό- 
ρους. Δε θα φορτώνονταν πια τις δαπάνες Ύια έναν πόλεμο 
που δεν τον ήθελαν, γιατί τόσο τους έθλαπτε και τόσο επικίν- 
δυνο γι αυτούς έκανε το Δήμο" και θα μπορούσαν τώρα µε 


58 . ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


τους δούλους τους να φτιάξουν πάλι τα κτήματά τους στην 
Αττική, που στη διάρκεια του πολέμου καταστράφηκαν. 

Η δημοκρατία όµως αποδείχτηκε, για µια ακόµα φορά. ι- 
σχυρότερη από τις αντιδραστικές δυνάμεις. Παλινορθώθηκε 
γρήγορα και επέζησε ως τότε που την κατέλυσαν οι µακεδονι- 
ές λόγχες ύστερα από το θάνατο του Πλάτωνα. Δεν μπόρεσε 
όµως ποτέ να ανακτήσει την παλιά της ακμή. Και ο Πλάτωνας 
στο μεταξύ, αριστοκράτης γέννημα και θρέµµα και µε τις θλι- 
θερές εµπειρίες που είχε από τις υπερθολές και τα σφάλµατά 
της, έγινε σταθερός και αυστηρός πολέμιός της. Το ίδιο έκα- 
γαν και ο Αριστοτέλης και άλλοι διανοούμενοι. Στα ρωμαϊκά 
χρόνια ο Πολύθιος θα τους υπερθάλει. Δε θα θεωρήσει καν 
άξια την αθηναϊκή δημοκρατία για σύγκριση µε το ρωμαϊκό 
πολίτευμα. 

Ο Πλάτωνας όµως δεν είχε µόνο τις εµπειρίες της Αθήνας 
αλλά και του ευρύτερου ελλαδικού χώρου. Και η Ελλάδα ε- 
πείνους τους χρόνους περνούσε µεγάλη οικονομικοκοινωνική 
κρίση η οποία πάλι τον επηρέασε. 


1.2. ΤΟ οΙκονοµικο-κοινωνικό πρόθλημα της Ελλάδας 
και Ιδιαίτερα της Αθήνας στο τέλος του δου αι. 
και τον 4ο αι. 


Ύστερα από τους περσικούς πολέμους ο ελληνικός κόσμος 
έφτασε στη µεγαλύτερη ακµή του. Ἡ ταπείνωση τῆς υπεροπτι- 
κής Ασίας στο Μαραθώνα, στη Σαλαμίνα και στις Πλαταιές 
παι η οριστική απομάκρυνση του βαρθαρικού κίνδυνου προ- 
Χάλεσαν στους Έλληνες ένα αίσθηµα υπεροχής και αισιοδο- 
Ἑίας αι µια ευφορία πνευματική που εκδηλώθηκε µε λαμπρά 
πολιτιστικά επιτεύγματα. Ιδιαίτερα ευεργετική ήταν η µεγάλη 
γίκη Ύια την Αθήνα, την πρωταγωνίστρια σ’ εκείνο τον έξοχο 
αγώνα. Ψυχολογικά της έδωσε τα αισθήµατα της σιγουριάς, 
της αυτοπεποίθησης, της αισιοδοξίας για µια λαμπρή πρόοδο 
αι πιο πολύ της υπεροχής που την ετοίµασε για το µελλοντι- 
χό της ηγεμονικό ρόλο: και υλικά της άνοιξε τις θάλασσες για 
τη γαυτιλιακή και την εμπορική της δραστηριότητα και της 
πρόσφερε τον πλούτο των συμμάχων για τη χρηματοδότηση 
των μεγάλων έργων που ανέλαθε να κάνει ο Περικλής. Ύστε- 
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ρα από τα Περσικά η Αθήνα έζησε σ’ ένα κλίμα υλικής ευτυ- 
χίας και ψυχικής ευεξίας. Είχε όλες τις καλές προῦὐποθέσεις 
για να ακµάσει χαι να αναπτύξει το µεγάλο της πολιτισμό: 
πλούτο, ασφάλεια, δημοκρατία, ευκαιρίες για μάθηση, άρι- 
στες προοπτικές για το μέλλον. Ηταν προπάντων ελεύθερη. 
πρόσφορη για όλες τις πνευματικές αναζητήσεις, για καινοτο- 
µίες αι για πρόοδο και γι’ αυτό συγκέντρωσε κοντά της τον 
πνευματικό και καλλιτεχνικό ανθό της Ελλάδας. Γέννημα και 
έκφραση αυτής της ελεύθερης, πνευματικής και χαρούµενης α- 
τµόσφαιρας της Αθήνας ήταν ο λεπτός, ο υπέροχος, ο κλασι- 
κός στα γράμματα και στις τέχνες πολιτισμός της. Ανάλογη α- 
νάπτυξη αλλά σε μικρότερο βαθµό παρατηρείται αυτή την ε- 
ποχή Χαι στις άλλες δημοκρατούμενες πόλεις. Αντίθετα στις 
πόλεις που είχαν ολιγαρχικά πολιτεύµατα υπήρχε πάντα ένας 
συντηρητισµός, µια εχθρότητα στις νέες ιδέες και τις αλλαγές 
που εμπόδιζε την εξέλιξη και την πρόοδο. 

Όμως ο πόλεμος κατά των Περσών είχε και τις αρνητικές 
επιπτώσεις. ΄Οξυνε την αντίθεση και τη διχόνοια ανάµεσα στις 
αντίζηλες πόλεις Αθήνα και Σπάρτη και προκάλεσε µεγάλο 
ανταγωνισμό μεταξύ τους για την κυριαρχία στην Ἑλλάδα, 
που εκδηλώθηκε µε στρατιωτικές ετοιμασίες και ιµπεριαλιστι- 
κῄ πολιτική σε βάρος των αδύνατων ελληνικών πόλεων. Στις 
παραμονές του πελοποννησιακού πολέμου η πόλωση ανάμεσα 
στον Ελληνισμό είχε συντελεστεί και η σύγκρουση έγινε ανα- 
πόφευκτη. 

Με τους μακρούς και ολέθριους εμφύλιους πολέμους που 
ακολούθησαν η Ελλάδα µπήκε οριστικά στην παρακμή. Και 
από το τέλος του 5ου αι. άρχισε να αντιμετωπίζει οξύ οικονο- 
ικοκοινωνικό πρόθληµα, το οποίο έλαθε μεγαλύτερες δια- 
στάσεις τον επόμενο αιώνα. 

Κατά τους εμφύλιους σκοτώθηκαν οι καλύτεροι νέοι της 
Ἑλλάδας, χάθηκαν χιλιάδες άμαχοι, λεηλατήθηκαν περιου- 
σίες. καταστράφηκε η γη. Ό.τι γενιές πατέρων και προπατό- 
ρων δημιούργησαν µε πολύ κόπο το κατάστρεψαν οι απόγο- 
νοί τους σε στιγμές εμφύλιου πάθους. Με πρωτοθουλία του 
Πεισίστρατου π.χ. Φυτεύτηκε η Αττική µε ελιές. Τι το όφελος! 
ρθαν τώρα οι Πελοποννήσιοι και τις κατάκοψαν. Το ίδιο έ- 
παναν και οι Αθηναίοι σε παραλιακές περιοχές της Πελοπον- 
νήσου. Στην Ἑλλάδα πέρασε ο λίδας των εμφύλιων και τα έ- 
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στην Αθήνα και άλλες πόλεις από το τέλος του 5ου αι., το ο- 
ποίο όσο περνούσαν τα χρόνια όλο και οξυνόταν. Χρειάζον- 
ταν γενναίες μεταρρυθμίσεις, τις οποίες όµως η άρχουσα τάξη 
εμπόδιζε µε κάθε τρόπο. Στη Σπάρτη επιχείρησαν να κάνουν 
αυτές τις μεταρρυθμίσεις ο ΄Αγις και ο Κλεομένης (το δεύτερο 
µισό του 2ου αι.), αλλά ήταν πια πολύ αργά. Προσέκρουσαν. 
άλλωστε, στην αντίδραση, η οποία τελικά κατίσχυσε, όπως 
κατίσχυσε και στη Ρώμη έναν αιώνα αργότερα και ματαίωσε 
τη μεταρρύθμιση των Γράκχων. 

Και δεν υπήρχαν στην Ἑλλάδα αυτή την εποχή απλώς α- 
κτήµονες. Το χειρότερο ήταν ότι υπήρχαν χιλιάδες άνεργοι. 
Στα χρόνια του Περικλή µε το άφθονο χρήμα των συμμάχων. 
τα μεγάλα έργα που γίνονταν στην Αθήνα, την έντονη εµπορι- 
πή κίνηση, δεν υπήρχε ανεργία και επομένως δεν υπήρχε κοι- 
νωνικό πρόόληµα. Με το τέλος του πολέμου όµως όλα αυτά 
τέλειωσαν. Χρήματα δεν υπήρχαν, τα έργα σταμάτησαν. οι ᾱ- 
γροτικές περιουσίες καταστράφηκαν ή περιήλθαν στα χέρια 
των πλούσιων, οι µάζες προλεταριοποιήθηκαν και το χειρότε- 
ϱο δεν έθρισκαν δουλειά. 

Και το πρόόληµα της ανεργίας όξυνε πιο πολύ η δουλεία. 
Οι εκατοντάδες χιλιάδες δούλοι πρόσφεραν δωρεάν εργασία 
στα αφεντικά τους, ώστε αυτά να µην έχουν την ανάγκη να 
πληρώνουν εργάτες ή και αν πλήρωναν η αµοιθή που πρόσφε- 
ραν ήταν εξευτελιστική. Από τον Αθήναιο (ΝΊ. 86) αναφέρε- 
ται ότι στη Φωκίδα κάποιος Μνάσωνας αγόρασε κάπου 1000 
δούλους και μ αυτούς έκοψε το ψωμί από χίλιους φτωχούς 
χωρικούς. (Και Μνάσωνα... χιλίους οικέτας κτησάµενον δια- 
θληθήναι παρά τοις Φωκεύσιν ὡς τοσούτους των πολιτών την 
αναγκαίαν τροφήν αφηῃρημένον). 

Ο θεσμός της δουλείας είχε βέόαια πολλές καταστροφικές 
συνέπειες, ήταν η κύρια αιτία της παρακμής και τῆς πτώσης 
του αρχαίου κόσμου. Δεν είναι εδώ η θέση να πραγματευτού- 
µε το θέµα. Σημειώνουμε µόνο ότι εμπόδισε την ανάπτυξη της 
τεχνικής σε τόσο βαθµό. ώστε και στους κλασικούς και τους 
μεταγενέστερους ακόµα χρόνους οι αρχαίοι καλλιεργούσαν τη 
γη µε το ησιόδειο άροτρο και άλεθαν το σιτάρι και το κριθάρι 
µετους χερόµυλους. Τόσα μεγάλα πνεύματα γέννησε η Ελλάδα 
(Δημόκριτο, Πλάτωνα, Αριστοτέλη κ.ά.) και, όπως παρατη- 
ρεί ο Κορδάτος (10956, σ. 218). «κανένας δε σκέφτηκε να χρη- 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ ΓΡΕΝΝΗΜΑ ΤΗΣ ΕΠΟΧΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΤΑΞΗΣ ΤΟΥ 3η 


σιµοποιήσει ούτε τον ατμό για κινητήρια δύναμη. µα ούτε κι 
αυτό το νερό», για να ελαφρύγει ή να περιορίσει τον ανθρώ- 
πινο µόχθο. Πώς να ασχοληθούν οι αρχαίοι µε τέτοια ευτελή 
πράγματα, αφού δε μοχθούσαν οι ίδιοι, αφού άλλοι δούλευαν 
γι αυτούς; Έτσι όµως σκεπτόµενοι έµειναν ανεξέλιπτοι, στά- 
σιµοι. Γιατί η πρόοδος κρίνεται απὀ την ανάπτυξη τῆς τεχνι- 
κής. «Οι οικονομικές εποχές ξεχωρίζουν η µια από την άλλη». 
γράφει ο Μαρξ, «όχι από το τι φτιάχνεται αλλά από το πώς 
και µε τι µέσα εργασίας φτιάχνεται»'. 

Προκάλεσε επίσης η δουλεία, όπως είπαμε, ανεργία. ᾱ- 
Φού οι δούλοι δούλευαν δωρεάν και έτσι έκοθαν το µεροκά- 
µατο από τους φτωχούς ελεύθερους πολίτες και ακόµα ανά- 
πτυξε στους ελεύθερους την περιφρόνηση για την εργασία. Α- 
φού ο θεός έφτιασε τους δούλους και τα ζώα για να δουλεύ- 
ουν χαι αφού η εργασία δεν ήταν σε υπόληψη, δούλευαν από 
ανάγκη µόνο όσοι ήταν φτωχοί και δε διέθεταν δούλους. Τον 
περισσότερο ενεργό χρόνο τους οι Αθηναίοι και μάλιστα οι 
ευπορότεροι τον περνούσαν στην Αγορά (το κέντρο) της πό- 
λης. Εκεί συναντιόνταν µε φίλους και έπιαναν κουθέντα. Επί- 
σης παρακολουθούσαν τις λαϊκές συγκεντρώσεις, στις οποίες 
μιλούσαν, ψήφιζαν, εξέλεγαν ή εκλέγονταν σε δημόσια αξιώ- 
µατα. Ο Σωκράτης είναι χαρακτηριστική περίπτωση αρχαίου 
Αθηναίου πολίτη. Περνούσε τη µέρα του στην αγορά της Α- 
θήνας, στα γυμναστήρια και στους δρόμους συζητώντας. «Ε- 
κείνος». γράφει ο Ἐενοφώντας για το Σωκράτη, «περνούσε 
όλη την ώρα του στην πιάτσα’ το πρωί πήγαινε περίπατο χα- 
θώς και στα γυµανστήρια!’ παι όταν το κέντρο τῆς πόλης γέμιζε 
από κόσμο πήγαινε και αυτός εκεί: και όλη την υπόλοιπη ημέ- 
ρα την περνούσε όπου μπορούσε να συναντήσει όσο το ὄδυνα- 
τόν πιο πολλούς για να κουθεντιάσει» (Αποµν. Ι.Ι.Ι0). ταν 
δηλαδή ο Σωκράτης, κρινόµενος µε σημερινά κριτήρια, ένας 
ακαµάτης και αργόσχολος που απ᾿ αυτή την άποψη δεν µπο- 
ρεί στην εποχή µας να προθάλλεται ὡς πρότυπο δάσκαλου και 
πολίτη. 

Αυτή η περιφρόνηση προς την εργασία όξυνε το ποινωνι- 
κό πρόθληµα πιο πολύ. Στις πόλεις, και πιο πολύ στην Αθήνα, 


3. Κεφάλαιο. τ. Α. πεφ. 5. σελ. 193, Αθήνα. Σύγχρονη Εποχή (μετάφρ. Π. 
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δεν υπήρχαν µόνο χιλιάδες ελεύθεροι ακτήμονες και άνεργοι. 
Το χειρότερο είναι ότι πολλοί απ᾿ αυτούς δεν ήθελαν να δου- 
λέψουν, να παράγουν και να προσφέρουν στο κοινωνικό σύ- 
νολο. Ἡ αρχαία δουλοκτητική κοινωνία διέφθειρε και αχρή- 
στευσε το εργατικό δυναμικό της, κάνοντάς το εξωπαραγωγι- 
κό και παρασιτικό. Και αυτή η περιφρόνηση για την εργασία 
και η «αεργία» των ελεύθερων αποτέλεσε τροχοπέδη στην α- 
νάπτυξη, αφού η παραγωγή αφέθηκε στους δούλους, που δεν 
είχαν κανένα κίνητρο να εργαστούν δημιουργικά και να βοη- 
θήσουν στην οικονομική ανάπτυξη. 

Γράφει ο Ένγκελς σχετικά µε τα καταστροφικά αποτελέ- 
σµατα της δουλείας για το αρχαίο αθηναϊκό κράτος: 


«Με την ανάπτυξη του εμπορίου και της βιομηχανίας έ- 
χουμε συσσώρευση και συγκέντρωση των αγαθών σελί- 
Ύα χέρια, εξαθλίωση της µάξας των ελεύθερων πολιτών. 
που τους έµενε μονάχα η εκλογή: ή να συναγωνιστούν 
την εργασία των δούλων µε τη χειρωνακτική εργασία. 
που τη θεωρούσαν και υθριστική και βάναυση και που 
δεν υποσχόταν και πολλά, ή να εξαθλιωθούν. Μέσα στις 
τότε συνθήκες ακολούθησαν αναγκαστικά το δεύτερο 
δρόµο’ και επειδή αποτελούσαν τον όγκο του πληθυ- 
σμού, κατάστρεψαν έτσι όλο το αθηναϊκό κράτος. Δεν 
κατάστρεψε η δημοκρατία την Αθήνα, όπως υποστηρί- 
ζουν οι Ευρωπαίοι τσανακογλύφτες και αυλόδουλοι δά- 
σκαλοι, µα η δουλεία, που πρόγραψε την εργασία του ε- 
λεύθερου πολίτη» (1891, σ. 126). 


Το κοινωνικό πρόόληµα λοιπόν για την Ελλάδα του τέ- 
λους του 5ου αι. χαι των υστερότερων χρόνων ήταν η συγκέν- 
τρωση της αγροτικής περιουσίας σε λίγους, η διεύρυνση του 
χάσµατος ανάμεσα στοὺς πλούσιους χαι τους φτωχούς. ή προ- 
λεταριοποίηση μεγάλων μαζών και η εξαιτίας τῆς δουλείας α- 
νεργία. Ο Ἑλληνισμός περνούσε µεγάλη κρίση. Και για να ξε- 
περαστεί, χρειάζονταν δραστικές αλλαγές. Η κυρίαρχη τάξη 
όµως αντιδρούσε σε µεταθολές που θα περιόριζαν τα πλούτη 
της και θα έθλαπταν τα συμφέροντά της. Αναγνώριζε κι αυτή 
το πρόθληµα και φοθόταν αυτά τα εξαθλιωµένα πλήθη µην ε- 
Ἐεγερθούν εναντίον της. Γι’ αυτό προσπαθούσε να βρει άλλες 
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λύσεις, αθλαθείς για την ίδια, για την αντιμετώπιση του µεγά- 
λου αυτού κοινωνικού προθλήµατος. 

Μια λύση ήταν να αφαιρεθούν τα πολιτικά δικαιώµατα 
από΄τους θήτες (τους ακτήμονες). Και έγιναν τέτοιες απόπει- 
ρες από τους ολιγαρχικούς (πρόταση του µεγαλοκτηματία 
Φορμίσιου το 403 κτλ.), αλλά δεν τελεσφόρησαν. Μια άλλη 
λύση, πιο αποτελεσματική, θα ήταν η εξαγωγή αυτών των επι- 
πίνδυνων μαζών σ’ άλλες χώρες, για να ζήσουν. Η πολιτική 
του καταχτητικού πολέμου κατά των Περσών, που την προπα- 
γάνδιξε ιδιαίτερα η αριστοκρατική τάξη, ήταν πολιτικά Όπα- 
γορευµένη απ’ αυτή την ανάγκη. Αφού η κυρίαρχη τάξη δεν 
έδινε κτήµατα στους ακτήμονες και δουλειά στους άνεργους, 
τους έσπρωχνε σ’ έναν «πατριωτικό» πόλεμο προς την Ανατο- 
λή, στον οποίο πολλοί θα χάνονταν και όσοι επιζούσαν θα έ- 
6ρισκαν εκεί γη για να εγκατασταθούν. Μ᾽ αυτή την πολιτική. 
την καθαρά µεγαλοϊδεάτικη και ιµπεριαλιστική, η άρχουσα 
τάξη θα απαλλασσόταν από τα επικίνδυνα γι’ αυτήν πλήθη και 
ταυτόχρονα έπαιρνε και πιστοποιητικό υψηλού πατριωτισμού 
και «εθνικοφροσύνης». 

Αυτή την κίνηση προς την Ανατολή, που θα έδινε γη και 
δουλειά στους φτωχούς και κερδοφόρους διεξόδους στο εµ- 
πόριο, Φαίνεται πως υπηρετούσαν και τα κηρύγματα ορισµέ- 
νων σοφιστών (Αντιφώντα, Αλπιδάµα κ.ά.) που έρχονταν να 
γεφυρώσουν το χάσμα ανάµεσα στους Έλληνες χαι τους βαρ- 
θάρους. Στο «πας µη Έλλην βάρθαρος» αντιτασσόταν το Φυ- 
σικό δίκαιο, σύμφωνα µε το οποίο οι διαφορές ανάµεσα στους 
ανθρώπους σε ελεύθερους χαι δούλους, σε Έλληνες και ῥαρ- 
θάρους δεν είναι «φύσει» αλλά «νόμῳ», δηλαδή τις δημιούρ- 
γησαν οι άνθρωποι. Ἐπομένως, αφού δεν υπάρχει διαφορά 
από τη φύση, Έλληνες και βάρδαροι μπορούν να συνυπάρ- 
χουν, να επικοινωνούν και να συνεργάζονται. Όμως αυτά τα 
κηρύγματα, μολονότι υπηρετούσαν την επεκτατική προς την 
Ανατολή πολιτική, δεν επικράτησαν. Η κύριαρχη τάξη στην 
Ἑλλάδα --και μαζί της και ο λαός που δεχόταν άχριτα την 
προπαγάνδα της--, δέσµια της αντίληψης για φυσικές ανισό- 
τητες, του αισθήµατος υπεροχής και του μµεγαλοϊδεατισμού 
της, δεν είδε την κίνηση προς την Ανατολή ως συνύπαρξη και 
συνεργασία µε τους Πέρσες, αλλά ως ιμπεριαλιστική - εχµε- 
ταλλευτική κατάκτησή τους. 


μυ. ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Το οξύ κοινωνικό πρόόληµα της εποχής του Πλάτωνα εκ- 
Φράζουν και διάφορες ουτοπιστικές θεωρίες για χρυσές επο- 
χές, για µια ζωή γεμάτη ευτυχία που ζούσαν οι άνθρωποι κά- 
ποτε στα πολύ παλιά χρόνια (βλ. Κορδάτου 1956, σ. 350 κ.ε.). 
Αναπτύχτηκαν αυτές οι θεωρίες από αριστοκρατικούς - ολι- 
γαρχικούς διανοούμενους και είχαν «ναρκωτική» και αποπρο- 
σανατολιστική σκοπιμότητα. Πρόσφεραν φανταστικές ικανο- 
ποιήσεις στις φτωχές και βασανισµένες µάζες, για να τις απο- 
ποιµίζουν. Παράλληλα καλλιεργούσαν την αντίληψη ότι η δη- 
µοκρατία µε τις καινοτομίες της κατάστρεψε την ανθρώπινη 
ευτυχία και επομένως η σωτήρια λύση είναι η κατάργησή της 
και η επιστροφή σε συντηρητικές και ολιγαρχικές μορφές δια- 
πυθέρνησης, ανάλογες µε εκείνες που υπήρχαν σε παλαιότερα 
χρόνια και εξασφάλιζαν την ευτυχία. 

Και οι θεωρίες για έναν πρωτόγονο κομμουνισμό και χκοι- 
νοκτημοσύνη των αγαθών, που παρουσίασαν στο θέατρο συν- 
τηρητικοί ποιητές, όπως ο Αριστοφάνης στις Εκκλησιάζουσες, 
απηχούν τις διάχυτες επιθυμίες των εξαθλιωµένων μαζών για 
το μοίρασμα των αγαθών. Αποσκοπούν όµως στη διακωµώδη- 
ση αυτών των αντιλήψεων και την αποθάρρυνση κάθε σκέψης 
χαι ενέργειας προς αυτή την κατεύθυνση. 

Ακόμα και η επιχειρηµατολογία της Πενίας στον Πλούτο 
του Αριστοφάνη δεν είναι παρά η επιχειρηµατολογία των 
πλούσιων και των ολιγαρχικών. Είναι σαν να λένε στο φτωχό 
λαό: Ο πλούτος... βλάπτει εκείνους που τον έχουν, πιο ευτυ- 
χισµένοι απ’ τους πλούσιους είστε σεις οι φτωχοί. Επομένως 
µη ζητάτε τα πλούτη, μείνετε ικανοποιημένοι µε τη φτώχεια 
σας. ΄Ἡ µην περιμένετε να Ίρθει ο πλούτος έτοιμος στο σπίτι 
σας' αγωνιστείτε, δουλέψτε σκληρά και προπαντός μάθετε να 
ζείτε µε λίγα. 

Ἐπίσης η ηθική φιλοσοφία που αναπτύχθηκε ιδιαίτερα 
από το Σωκράτη --αυτόν τον προλετάριο δάσκαλο που εντά- 
χθηκε στο κυρίαρχο σύστημα και το υπηρέτησε µε πάθος--, 
από µια άποψη, όπως παρατηρεί ο Κορδάτος (1972, σσ. 236-8 
και 318-9), αντανακλά την προσπάθεια της αριστοκρατίας να 
διαπαιδαγωγήσει τα φτωχά και άνεργα πλήθη και να τα κάνει 
λιγότερο επικίνδυνα για την ὑπαρξή της. Διδάσκοντας π.χ. ο 
Σωκράτης τη λιτότητα και την αυτάρκεια. την περιφρόνηση 
των υλικών αγαθών, την υπακοή στους νόμους, την αρετή, συ- 
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νειδητά ή ασυνείδητα, πρόσφερε υπηρεσία στους πλούσιους. 
Μάθαινε το λαό να µη δίνει σηµασία στα υλικά αγαθά, να µην 
έχει διεκδικήσεις, να µη στενοχωρεί τους οικονομικά ισχυ- 
ρούς. Ακόμα η διδασκαλία για ύπαρξη ψυχής και για µεταθα- 
γάτια ζωή, που στη φιλοσοφία παρουσιάστηκε έντονα από τα 
χρόνια του Πυθαγόρα (6ο π.Χ. αι.), βοηθούσε και σ᾿ αυτό το 
σκοπό: απόστρεφε την προσοχή των λαϊκών μαζών από τα 
βιοτικά τους προθλήµατα και τις έκανε λιγότερο απαιτητικές 
και επικίνδυνες για τοὺς οικονομικά ισχυρούς. 

Ο Πλάτωνας ζει κι αυτός έντονα το κοινωνικό πρόόθληµα 
της Ελλάδας, την κοινωνική κρίση της εποχής του. Και δεν α- 
νήκει στους ακτήμονες χαι τους φτωχούς αλλά στην υψηλή ᾱ- 
ριστοκρατία της Αθήνας, µε την οποία είναι απόλυτα ταυτι- 
σµένος. Ἐπομένως οι απόψεις του για την αντιμετώπιση της 
κοινωνικής κρίσης είναι απόψεις της τάξης στην οποία ανήκει 
και την οποία εκφράζει. 


1.3 Το αριστοκρατικό οικογενειακό και ευρύτερο 
περιθάλλον του Πλάτωνα 


Ο Πλάτωνας ανήκε σε µια από τις αριστοκρατικότερες και 
πλουσιότερες οικογένειες της Αθήνας. Το αρχικό του όνοµα 
ήταν Αριστοκλής. Δήλωνε κι αυτό την αριστοκρατική του κα- 
ταγωγή. Το όνοµα Πλάτωνας µε το οποίο έµεινε στην ιστορία 
ήταν παρατσούκλι. Τον είπαν έτσι, γιατί είχε πλατύ μέτωπο 
και πλατύ στήθος. Ἡ µάνα του Περικτιόνη ήταν απόγονη του 
Δρωπίδη, του αδελφού του Σόλωνα, ενώ η γενιά του πατέρα 
του Αρίστωνα λέγαν ότι έφτανε ως το μυθικό βασιλιά Κόδρο 
χι από κεί ως τον Ποσειδώνα. Θείος της µάνας του ήταν ο 
Κριτίας͵, ο αρχηγός των τριάκοντα τυράννων, και αδελφός της 
ο Χαρμίδης, που χι αυτός ήταν ένας από τους ηγέτες του τυ- 
ραννικού καθεστώτος που επιθλήθηκε στην Αθήνα το 404. 

Αυτή η αριστοκρατική καταγωγή θα παίξει αποφασιστικό 
ρόλο στη διαµόρφωση της προσωπικότητας και της βιοθεω- 
ρίας του. Ο Πλάτωνας ανατράφηκε ως αρχοντόπουλο και έ- 
μαθε να σκέπτεται και να συμπεριφέρεται ως αριστοκράτης. Ἡ 
συγγένειά του µε το Σόλωνα δε φαίνεται να τον είχε επηρεάσει 
και να τον είχε κάνει σχετικά Φιλελεύθερο. όπως γράφει ο 
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Βα{κοτ (σ. 126). Το έργο του δε στηρίζει µια τέτοια άποψη. Τι- 
μούσε βέθαια ο Πλάτωνας τον παλαιό συγγενή του Σόλωνα, 
αλλά ὡς έναν αριστοκράτη που έθεσε τις βάσεις µιας συντηρη- 
τικής δημοκρατίας, απὀ την οποία όµως η δημοκρατία των 
χρόνων του είχε απομακρυνθεί τόσο πολύ. Όπως ορθά παρα- 
τηρεί ο Δ. Γληνός στην περίφημη Εισαγωγή στο Σοφιστή του 
Πλάτωνα (εκδ. Ζαχαρόπουλου 1940, σ. 85. Την έγραψε εξό- 
ριστος από τη δικτατορία Μεταξά µε το ψευδώνυμο Δ. Αλε- 
Ἑάνδρου). «ο Πλάτωνας από μικρό παιδί θα ζήσει και θα µε- 
γαλώσει µέσα σ᾿ ένα οικογενειακό και πατροπαράδοτο μίσος 
απέναντι στη δημοκρατία, µέσα σε µιαν ατμόσφαιρα από α- 
διάκοπη και ακοίµητη αντίδραση και αντιπολίτευση προς το 
“δήμο”, που θα ποτίσει την ψυχή του ως τη βαθύτατη υπόστα- 
σή της. Και σήµερα η ψυχολογία µας βοηθάει να κατᾳνοήσου- 
µε πόση σηµασία και διάρκεια έχουνε τα συναισθηματικά 
πλέγματα που διαμορφώνονται στα παιδικά και τα εφηόικά 
χρόνια». Έτσι ο Πλάτωνας έγινε φορέας και εκφραστής των 
αντιλήψεων της αθηναϊκής αριστοκρατίας, στην οποία ανήκε 
παι µέσα στην οποία ανατράφηκε και έζησε. Τα ιδανικά και οι 
μόνιμες επιδιώξεις της τάξης του που έγιναν και δικά του µό- 
γιµα ιδανικά και επιδιώξεις ήταν: η διαφύλαξη των παραδό- 
σεων µε ευλάθεια, η αντίδραση σε κάθε καινοτομία και µετα- 
θολή, ο περιορισμός της εξουσίας του Δήμου, ο οποίος κατά 
την αντίληψή της ήταν η αιτία όλων των κακών, η χερσαία και 
αγροτική ζωή και οικονομία, η δουλοκτησία, η αίσθηση της α- 
νωτερότητας απέναντι στο λαό και στους Ἐένους, γενικά η δια- 
τήρηση της καθαρότητας και η αντίσταση µε κάθε τρόπο στον 
εκφυλισμό χαι το αποδυνάµωµά της. 

΄Όλα αυτά όµως θα παρέμεναν ανεκπλήρωτοι πόθοι. Η α- 
ριστοκρατία στην Αθήνα έχασε για πάντα την εξουσία. Ἐν- 
τούτοις οι συντηρητικοί Αθηναίοι ζούσαν ακόµα μ᾿ αυτά τα ι- 
δανικά και δεν έχαναν τις ελπίδες τους για κάποια µεταθολή. 

Αποφασιστική ήταν και η επίδραση του Σωκράτη. Από 
τότε που τον γνώρισε ο Πλάτωνας δέθηκε µαζί του χαι αφο- 
σιώθηκε στη διδασκαλία του. Ο Σωκράτης όµως στον καθηµε- 
ρινό του διάλογο επέκρινε τη δημοκρατία των χρόνων του για 
τον τρόπο που λειτουργούσε και επαινούσε το συντηρητικό 
πολίτευμα των προγόνων (όπως π.χ. του Σόλωνα): επίσης 
χλεύαζε τους σοφιστές και τις νέες ιδέες τους. Έτσι κι αυτός 
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από την πλευρά του έστρεφε το µαθητή του προς την παρά- 
δοση χαι ενίσχυε τις συντηρητικές του αντιλήψεις, προς τις ο- 
ποίες από την αρχή είχε προσανατολιστεί από το οικογενεια- 
κό και συγγενικό περιθάλλον. 

Όπως είδαμε, τις συντηρητικές ολιγαρχικές του ιδέες τις 
τόνωσε και το αδιέξοδο στο οποίο είχε περιέλθει η Αθήνα 
στην εποχή του. Ο Πλάτωνας μεγάλωσε σε µια κρίσιμη περίο- 
δο για την πατρίδα του, «κρίσιμη όµως πιο πολύ», καθώς πα- 
ρατηρεί ο Κορδάτος (1972, σ. 256). «για την άρχουσα τάξη και 
πυρίως για την αγροτική αριστοκρατία που έθλεπε να σα- 
λεύονται τα κοινωνικά στηρίγµατά της». Όπως είδαµε, ο πό- 
λεµος που ξέσπασε µε τη Σπάρτη και κρατούσε πολλά χρόνια 
ήταν επιζήµιος χαι για τους πλούσιους: Αύξησε τεράστια τις 
πολεμικές χαι τις άλλες δαπάνες της πόλης που έπεσαν στους 
ώμους τους’ κατέστρεψε τις περιουσίες τους στην Αττική: και 
συγκέντρωσε στην Αθήνα ένα πλήθος άνεργων που στην Εκ- 
Χλησία του Δήμου απαιτούσε να Ἑοδεύουν περισσότερα. Γι’ 
αυτό η αριστοκρατία της Αθήνας εκείνη την εποχή, στην 
προσπάθειά της να διατηρήσει την οικονομική τής ισχύ, εργα- 
ζόταν για την ανατροπή της δημοκρατίας, την επιθολή ενός ο- 
λιγαρχικού πολιτεύματος και το σταµάτηµα του πολέμου. Η 
δημοκρατία όµως, ακόµα και στην περίοδο της δοχιµασίας 
της, ήταν πολύ ισχυρή. Οι ολιγαρχικοί δε θα μπορούσαν ποτέ 
να πραγματοποιήσουν αυτές τις επιδιώξεις μόνοι τους. Γι’ αυ- 
τό προσέθλεπαν προς τη Σπάρτη. Γι’ αυτούς η Σπάρτη ήταν 
«μια κάποια λύση». Και όσο παρατεινόταν ο ιδιαίτερα γι’ αὐ- 
τούς καταστρεπτικός πόλεμος, τόσο περισσότερο συνωμοτού- 
σαν Ἆχαι ήταν έτοιμοι να συμμαχήσουν µε τον εχθρό. Μια 
πρώτη απόπειρα γι’ αυτή τη λύση ήταν το πραξικόπημα του 
411. Το 404 οι ολιγαρχικοί πέτυχαν αυτό που από χρόνια επι- 
δίωκαν: Κατέλαθαν την εξουσία µε τα όπλα της Σπάρτης. Ο 
Πλάτωνας, πιστεύοντας κι αυτός ότι η αθηναϊκή δημοκρατία 
χρεωκόπησε, αποδεχόταν τις ολιγαρχικές και φιλολακωνιχκές 
ιδέες του περιθάλλοντός του. Ἡ απολυταρχική Σπάρτη του 
ήταν περισσότερο οικεία και Φιλική από τη δημοκρατική 
Αθήνα. 

Ἡ καταδίκη και η θανάτωση του αγαπημένου δασκάλου 
του Σωκράτη το 399 βάθυνε το χάσμα που τον χώριζε από τη 
δημοκρατία της Αθήνας. Από τότε θα γινόταν οριστικά ά- 
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σπονδος εχθρός της. Μετά το θάνατο του Σωκράτη πήγε στα 
Μέγαρα, όπου κυθερνούσαν οι ολιγαρχικοί, και κοντά στο µα- 
θητή του Σωκράτη Ευκλείδη βρήκε ένα φιλικό και σύμφωνο µε 
τις ιδέες του χλίµα. Ύστερα από χρόνια, γύρισε στην Αθήνα. 
Ἡ αρχαία παράδοση µας πληροφορεί ότι κατά το 390 ταξίδεψε 
στην Αίγυπτο, όπου εντυπωσιάστηκε από το ιεροκρατικό και 
υπερσυντηρητικό της πολίτευμα. Μετά πήγε στην Κυρήνη και 
εκεί γνωρίστηκε µε το μαθηματικό Θεόδωρο. Τέλος, έκανε 
τρία ταξίδια στη Σικελία, για τα οποία θα μιλήσουμε παρα- 
κάτω. Στο πρώτο του ταξίδι στη Δύση, περνώντας από την 
Κάτω Ιταλία, γνωρίστηκε µε τους πυθαγόρειους φιλόσοφους, 
μερικοί απ᾿ τους οποίους είχαν πολιτική εξουσία και κυθερ- 
νούσαν απολυταρχικά. Οι εµπειρίες που απόκτησε από αυτά 
τα ταξίδια σε κράτη υπερσυντηρητικά, µε κυθερνήτες ολιγαρ- 
χικούς ή τύραννους, του ενίσχυσαν ακόµα πιο πολύ τις ολι- 
γαρχικές του ιδέες. Και, έχοντας επίσης τις πικρές εµπειρίες 
από τη δηµαγωγία, τα λάθη, τις υπερθολές, γενικά από την 
παρακμή και την πρίση της αθηναϊκής δημοκρατίας, αποφά- 
σισε να µη λάθει ποτέ µέρος στην πολιτική ζωή της πατρίδας 
του, όσο καιρό υπήρχε δημοκρατία. ΄Όπως γράφει στην Ε΄ Ε- 
πιστολή του προς τον Περδίκα, το βασιλιά της Μακεδονίας, 
είχε την ατυχία να γεννηθεί πολύ αργά στην Αθήνα, σε περίο- 
δο που η δημοκρατία είχε πια γηράσει και δεν έπαιρνε χαµιά 
θεραπεία (Πλάτων οψέ εν τῇ πατρίδι γέγονε και τον δήµον κα- 
τέλαθεν ήδη πρεσθύτερον). Στην Ακαδημία του βέθδαια, τη 
σχολή που ίδρυσε στην Αθήνα και δίδασκε, διέθαλλε τη δηµο- 
κρατία και προπαγάνδιζε τις ολιγαρχικές του ιδέες. Όπως 
γράφει ο Δ. Γληνός στη µελέτη του που μνημονεύσαμε παρα- 
πάνω (σσ. 90-91), «η αντιπολίτευση στη δημοκρατία και στις 
λαοκρατικές ροπές, η χαλιναγώγηση του “δήμου”, που για 
τους αριστοκράτες ήταν η πηγή όλων των κακών και όλων των 
ατυχημάτων και η αφορμή του ξεπεσμού, να ποιο ήτανε το µε- 
γάλο ψυχοκίνητρο για τους νέους που έθγαιναν από τον χοι- 
νωνικό κύκλο του Πλάτωνα». Και, όπως αναφέρουν αρχαίοι 
συγγραφείς, αρκετοί από τους µαθητές της Ακαδήµίας υιοθέ- 
τησαν τις πολιτικές του ιδέες και προσπάθησαν να τις εφαρ- 
µόσουν σε διάφορες πόλεις µε τη βία (κοίταξε Κορδάτο, 1972. 
σ. 331). 

Την προσωπικότητα και τις αντιλήψεις του Πλάτωνα φω- 
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τίζουν και ορισμένες άλλες πτυχές από την οικογενειακή του 
ζωή, προς τις οποίες ο Δ. Γληνός µε τη βαθιά ψυχολογική και 
παιδαγωγική του γνώση µας κατευθύνει στην παραπάνω µε- 
λέτη του. Είχε ο Πλάτωνας έξοχα προσόντα: Σωµατικά ήταν 
εύρωστος και υγιής. Πνευματικά ήταν προικισμένος µε εξαιρε- 
τικές αρετές, όπως πιστοποιεί το ίδιο του το έργο. Επιπλέον 
ήταν πλούσιος. Και φαίνεται πως δε στερήθηκε από καμιά ευ- 
καιρία για μόρφωση. ΄Ακουσε τους καλύτερους δάσκαλους 
και φιλόσοφους της εποχής του και είχε τη δυνατότητα να τα- 
Ἐιδέψει σε πολλά µέρη, όπου είδε χι έµαθε πολλά. Είχε όµως 
και την ατυχία να ζήσει σε οικογενειακή ατμόσφαιρα στην ο- 
ποία δοκίµασε τραυματισμούς που φαίνεται πως σφράγιζαν 
όλη του τη ζωή. Ηταν το τέταρτο χαι το τελευταίο παιδί της 
οικογένειας. Και, ενώ ήταν μικρός ακόµα χαι λόγω αυτής της 
θέσης του στην οικογένεια είχε ανάγκη από θαλπωρή και 
στοργή, έχασε τον πατέρα του. Και πέρα απ᾿ αυτό η µάνα του 
γρήγορα παντρεύτηκε έναν πλούσιο αριστοκράτη, τον Πυρι- 
λάμπη, από τον οποίο απόκτησε χαι παιδί. Έτσι ο Πλάτωνας 
στην τρυφερή παιδική του ηλικία δε γνώρισε την στοργική πα- 
ρουσία του πατέρα και το χάδι της µάνας. Αυτά τα δυσάρεστα 
παιδικά του βιώματα οπωσδήποτε άφησαν βαθιά τα ίχνη τους 
στην προσωπικότητα και στο έργο του. Έτσι µόνο, γράφει ο 
Γληνός (σ. δ6 κ.ε. στο παραπάνω έργο), µπορεί να εξηγηθεί η 
απόλυτη σιωπή στο έργο του για τους γονείς του και για τη ζε- 
στασιά της μητρικής στοργής καθώς και η απουσία της γυναί- 
κας χαι του φυσιολογικού έρωτα από τη ζωή του. Και ακόµα 
αυτά τα δυσάρεστα συναισθηματικά πλέγματα της παιδικής 
του ηλικίας φαίνεται πως εξηγούν και την απαισιοδοξία, την 
αποφυγή του εγκόσµιων, την τάση του για Χλειστή και ασκη- 
τική ζωή. 

Όλες αυτές οι επιδράσεις και τα αντίστοιχα βιώματα κα- 
θόρισαν μόνιμα το πολιτικοκοινωνικό πιστεύω του Πλάτωνα 
που τα κύρια χαρακτηριστικά του είναι: υπέρμετρη συντηρη- 
τικότητα που εκφράζεται µε την αντίδραση σε κάθε νέα ιδέα 
παι εξέλιξη και µε το κήρυγμα για επάνοδο σε παλαιότερες 
μορφές πολιτικού και κοινωνικού βίου: πολιτικό σύστημα αρ- 
χαϊκό, αριστοκρατικό, στατικό και αυταρχικό’ απόλυτος ιδεα- 
λισµός και περιφρόνηση της ύλης και αυτών που υπηρετούν υ- 
λικές ανάγκες της ζωής: ταξική διαίρεση και ανισότητα µε 
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κριτήρια βιολογικά που φτάνει τα όρια τα ρατσισμού, αυστη- 
ρός χωρισμός των ανθρώπων σε ευγενείς και παρακατιανούς, 
σε άρχουσα τάξη και σε λαό, σε ελεύθερους και δούλους, σε 
Έλληνες και βαρθάρους' εκπαίδευση και προώθηση στον πο- 
λιτικό και στρατιωτικό βίο µιας αριστοκρατικής κάστας και α- 
ποκλεισµός του λαού από την παιδεία και τη συµµετοχή στα 
κοινά’ συγκέντρωση της εξουσίας στα χέρια λίγων, στα χέρια 
των «αρίστων», και επιθολή της µε κάθε µέσο, όσο ανελεύθερο 
χαι απάνθρωπο κι αν είναι" επίµονη προσπάθεια για τη δια- 
τήρηση της καθαρότητας της άρχουσας τάξης. Είναι ένα πι- 
στεύω εξωραϊσμένο µε τον ιδεαλισμό, που εντούτοις δεν παύει 
να είναι αριστοκρατικό, αυταρχικό, ταξικό, ρατσιστικό θα 
λέγαμε, απάνθρωπο. Θα το δούµε στα επόμενα κεφάλαια. 


11. Η στάση του Πλάτωνα απέναντι στους τριάκον- 
τα τυράννους 


Ο Πλάτωνας δέχτηκε την τυραννία (δικτατορία) που επι- 
θλήθηκε στην Αθήνα µε τα όπλα της Σπάρτης το 404 µε ικα- 
νοποίηση. «Νόμιζα», γράφει (Ζ΄ Επ. 3244), ότι θα διοικούσαν 
την πόλη µε δικαιοσύνη οδηγώντας την από έναν άδικο σ’ ένα 
δίκαιο τρόπο ζωής». Το γεγονός βεθαίως ότι οι τριάκοντα κα- 
τέλυσαν τη δημοκρατία της πατρίδας του δεν τον ενοχλούσε. 
΄Όμως οι τύραννοι αποδείχτηκαν ανίκανοι και διέπραξαν 
πολλά και φρικτά εγκλήματα, ώστε, όπως λέει ο ίδιος, γρήγο- 
ρα «απέδειξαν ότι η δημοκρατία ήταν χρυσός» (χρυσόν απέ- 
δειξαν την έμπροσθεν πολιτείαν͵ Ζ΄ Επ. 3243) μπροστά στη δι- 
κή τους τυραννία. Και τα πιο πολλά εγκλήματα τα διέπραξαν 
οι συγγενείς του και μάλιστα ο αρχιτύραννος Κριτίας͵ τους ο- 
ποίους, µολαταύτα, ο Πλάτωνας ποτέ δεν καταδίκασε ευθέως 
ούτε απαρνήθηκε. 


Ποιοι ήταν οι ὃνο συγγενείς του τύραννοι 


Αξίζει να δούµε σύντομα τον ολέθριο ρόλο των δυο τυράννων θείων του 
Πλάτωνα, του Κριτία και του Χαρμίδη, που στο περιθάλλον τους ο φιλόσο- 
φός µας έζησε και που τις ολιγαρχικές τους ιδέες δεν καταδίκασε. 

Ο Κοιτίας ήταν αχρείος στο χαρακτήρα. στις ιδέες και τη συμπεριφορά 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ ΓΕΝΝΗΜΑ ΤΗΣ ΕΠΟΧΗΣ ΚΑΙ ΤΗΣ ΤΑΞΗΣ ΤΟΥ 37 


του. Μολονότι μαθήτευσε ποντά στο Σωκράτη. δεν ὠφελήθηκε σε τίποτε από 
το σοφό χαι ενάρετο δάσκαλο (βλ. Ξεν. ΄Απομν. 1.9.24 κ.ε.). Ολιγαρχικός, ϕι- 
λολάκωνας, άµετρα φιλόδοξος και φίλαρχος, τυχοδιώκτης, αδίστακτος, αγῶ- 
νίστηκε να καταλάθει την εξουσία µε κάθε τρόπο. Στην αρχή έκανε το δηµο- 
κρατικό και συνεργάστηκε µε τον Αλκιθιάδη. Κατά την πολιτική µεταθολή 
του 411, όταν οι ολιγαρχικοί κατέλαθαν για λίγο διάστηµα την εξουσία και ε- 
πέθαλαν σοθαρούς περιορισμούς στα δικαιώµατα των πολιτών, έγινε ολιγαρ- 
χικός και συνεργάστηκε µε το καθεστώς εκείνο. Μετά, όταν οι δημοκρατικοί 
ανέλαθαν πάλι την εξουσία, έγινε κι αυτός πάλι δημοκρατικός. Κατά το τέλος 
του 407 εξορίστηκε στη Θεσσαλία όπου εκεί, όπως γράφει ο Ξενοφώντας 
(Ελλ.Π.3.36), διακήρρυττε ότι αγωνίζεται για τη δημοκρατία και εξόπλιζε 
τους φτωχούς για να τους στρέψει εναντίον των τυράννων (δηµοκρατίαν κα- 
τεσκεύαζε και τους πενέστας ώπλιζεν επί τους δεσπότας). 

Το 405 µε την ανάκληση των εξόριστων ξαναγύρισε στην Αθήνα, όπου µα- 
ζί µε άλλους άρχισε να οργανώνει τη συνωμοσία για την κατάληψη της εξου- 
σίας και την κατάλυση του δημοκρατικού πολιτεύματος. Τον επόμενο χρόνο 
η Αθήνα υπέκυψε και ο Κριτίας µε τα όπλα των Σπαρτιατών επέθαλε τη στυ- 
γνή δικτατορία, τη γνωστή ὡς αρχή των τριάκοντα τυράννων. 

Ο Ξενοφώντας (Ελλ. Π.3.11 κ.ε.), μολονότι ολιγαρχικός και φιλολάκω- 
νας, ο Λυσίας (στους λόγους του Κατά Ερατ., Κατά Αγορ.), ο Αριστοτέλης 
(στην Αθην. Πολ. 35 και 36) και άλλοι αρχαίοι συγγραφείς περιγράφουν µε 
τα µελανότερα χρώματα τα κακουργήματα των τριάκοντα τυράννων. Η λη- 
στεία, ο φόνος, το έγκλημα έγιναν γι’ αυτούς κανόνες ζωής. Ξεχώρισαν τρεις 
χιλιάδες δικούς τους και τους άλλους τους πρόγραψαν για να τους σκοτώσουν. 
χωρίς δίκη. Γράφει ο Ξενοφώντας: «Πολλούς πολίτες τους σκότωσαν 
από έχθρα Ἆαι πολλούς άλλους για τα χρήματά τους» (πολλούς µεν έ- 
χθρας ένεκα απέκτεινον. πολλούς δε χρημάτων, Ελλ. Π.3.21). Σε διάστη- 
μα λιγότερο από χρόνο που κρατήθηκαν στην εξουσία (1ούλ. 404 - Φλεθ. 403) 
εξαφάνισαν πάνω από 1600 πολίτες σε πληθυσμό ελεύθερων εκείνη την εποχή 
περίπου 21.000. Ανάμεσα στα θύματά τους ήταν και ολιγαρχικοί, δικοί τους 
άνθρωποι, όπως ο γιος του πλούσιου στρατηγού Νικία Νικήρατος και ο αδελ- 
φός του Ευκράτης, που τους θανάτωσαν για να τους πάρουν την περιουσία. 
Για τον ίδιο σκοπό σκότωσαν και πολλούς πλούσιους µέτοικους, δηλαδή ξέ- 
νους που ήταν εγκαταστηµένοι στην Αθήνα. 

Ο Κριτίας ξεπέρασε όλους σε εγκληματικότητα «Κριτίας των εν τῃ Ολο- 
γαρχίᾳ πάντων κλεπτίστατός τε και βιαιότατος και φονικώτατος εγένετο». 
γράφει οΞενοφώντας (Απομν. Ι.2.12). «Ἠθελενα σκοτώσει πολλούς», γράφειο 
ίδιος ιστορικός (Ελλ. Π.3.15). «και γιατί τον είχαν εξορίσει» (προπετής ην επί 
τους πολλούς αποκτείνειν, άτε αι φυγών υπό του δήμου). «Ὅποιος στέκεται 
αντίθετος στην ολιγαρχία κάνουμε ό,τι μπορούμε να τον εξαφανίσουµε», οµο- 
λογεί κυνικά (εάν τινα αισθανώµεθα εναντίον τῃ ολιγαρχία. όσον δυναίµεθα 
εκποδών ποιούµεθα, Ξεν. Ελλ. Π.3.26). Ακόμα και το Θηραμένη, τον πιο ᾱ- 
Ἐιόλογο συνεργάτη του, πρόσταξε να τον συλλάθουν και να τον εκτελέσουν. 
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γιατί του συνιστούσε μετριοπάθεια (Ξεν. Ελλ. Π.3.15-56). Ο Κριτίας θα ήθελε 
γα πάρει τα κεφάλια από όλους τους δημοκρατικούς πολίτες. Ο Φιλόστρατος 
(Βίοι Σοφ. 1.16) γράφει ότι ο Κριτίας φανερά και αδίστακτα εργαζόταν για 
τη Σπάρτη (λαμπρώς ελακώνιζε) και ότι υποσχέθηκε στους Σπαρτιάτες ότι θα 
καθαρίσει την Αττική από τους ανθρώπους για να βοσκάνε πρόθατα (ως µη- 
λόθοτος η Αττική αποφανθείη της των ανθρώπων αγέλης εχκενωθείσα). 

Σημειώνουμε ότι ο Σωκράτης, που αρχικά Φαίνεται πως δέχτηκε µε ι- 
κανοποίηση την επιθολή της τυραννίας, γιατί ήταν εχθρός της δημοκρατίας, 
γιατί οι πρωτεργάτες της ήταν µαθητές του (Κριτίας, Χαρμίδης) και γιατί, ί- 
σως, πίστευε, όπως και ο Πλάτωνας, ότι οι τύραννοι θα διορθώσουν τα κακώς 
κείµενα, αργότερα, αγανακτισμένος από τις ανοµίες και τα εγκλήματα των τυ- 
ῥάννων, είχε το θάρρος να αντισταθεί και να ασκήσει εναντίον τους κριτική. 
΄Όταν τον έστειλαν να πιάσει και να τοὺς παραδώσει το Λέοντα το Σαλαμίνιο. 
έναν καλό συμπολίτη του, δεν υπάκουσε. «Και εγώ, αντί να πάω εκεί που μ᾿ 
έστειλαν, πήγα σπίτι µου» (εγώ ὃ᾽ ᾠχόμην απιών οίκαδε). λέει στην Απολογία 
του (του Πλατ. 325, βλ. και Πλατ. Ζ΄ Επ. 324" - 325"). Και όταν κάποτε, κά- 
νοντας φανερό υπαινιγµό στους τριάκοντα τυράννους, είπε ότι όπως ένας γε- 
λαδάρης είναι κακός γελαδάρης, όταν κάνει την αγέλη του μικρότερη και χει- 
ρότερη, έτσι κι ένας κυθερνήτης είναι κακός κυθερνήτης, όταν κάνει τους πο- 
λίτες λιγότερους και χειρότερους, προκάλεσε την οργή τους. Ο Κριτίας µε το 
Χαρικλή μάλιστα τον κάλεσαν και, κάνοντας και αυτοί υπαινιγµό στην παρα- 
θολή του, τον απείλησαν λέγοντάς του: «πρόσεχε, Σωκράτη, να µην κάνεις και 
συ την αγέλη μικρότερη», δηλαδή µη χάσεις το κεφάλι σου (Φυλάττου όπως µη 
και συ ελάττους τας βους ποιήσεις, Ξεν. Απομν. 1.2, 32-38). 

Τέλος ο Κριτίας σκοτώθηκε το 403 στη µάχη της Μουνιχίας (η Μουνιχία 
ήταν η περιοχή της σημερινής Καστέλας του Πειραιά) πολεμώντας εναντίον 
των δημοκρατικών που µε την αρχηγία του Θρασύθουλου αγωνίζονταν για 
την κατάλυση της τυραννίας. 

Κατά µια μεταγενέστερη πληροφορία, που είναι αμφίόολο αν ανταποκρί- 
γεται στην αλήθεια, αλλά είναι δηλωτική για το µίσος των τυράννων κατά του 
αθηναϊκού λαού, οι ομόφρογές του, για να τιμήσουν τους σκοτωµένους στον 
εμφύλιο ολιγαρχικούς (τον Κριτία χαι τους άλλους). έστησαν μνημείο (δεν α- 
ναφέρεται πού και πότε το έστησαν) που παρίστανε την Ολιγαρχία µε δαυλί 
στο χέρι να βάζει φωτιά στη Δημοκρατία και έγραψαν σ᾿ αυτό το εξής επί- 
γραμµα: 


Μνήμα τοδ᾽ εστ᾽ ανδρών αγαθών οί τον κατάρατον 
δήµον Αθηναίων ολίγον χρόνον ύδριος έσχον. 
(Αποσπ. Προσωκρ.. τ.Β΄,σ.374, έκδ. ΠΙείς- Κταηζ). 


(Αυτό το µνήµα είναι για τιµή και δόξα 
στους άντρες τους σπουδαίους 

που τον καταραμένο δήµο της Αθήνας 
ταπείνωσαν για λίγο). 
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Και ο Χαρμίδης, ο άλλος θείος του Πλάτωνα, εξορίστηκε κι αυτός στη 
Θεσσαλία µαζί µε τον Κριτία το 407, επανήλθε στην Αθήνα το 405, εργάστηκε 
για την κατάλυση της δημοκρατίας και στην περίοδο της τυραννίας ήταν ένας 
από τους δέκα τυράννους (δεκαρχία) του Πειραιά. Σποτώθηκε κιν αυτός στη 
µάχη της Μουνιχίας πολεμώντας εναντίον των δημοκρατικών. Ο Πλάτωνας 
στον ομώνυμο διάλογό του τον περιγράφει ως σεµνό και σώφρονα. Στη σκέψη 
του Πλάτωνα όµως σεμνότητα και σωφροσύνη σημαίνουν συντηρητικότητα, 
πίστη στα παλαιά. Και την πίστη στα παλαιά εξέφραζαν οι ολιγαρχικοί, όσοι 
συνωμοτούσαν εναντίον της δημοκρατίας. 

Αυτοί ήταν οι δύο θείοι του Πλάτωνα. ΄Αθλιοι προδότες της πατρίδας 
τους, ὠμοί τύραννοι, στυγεροί εγκληματίες. Και όµως ο φιλόσοφός µας όχι 
µόνο δεν τους καταδίκασε ευθέως και δεν τους περιφρόνησε, όπως έπρεπε, 
αλλά αντίθετα εξακολούθησε να τους τιµά σ᾿ όλη του τη ζωή. Τους παρουσιά- 
ζει σε έργα του ὡς διαλεγόµενα πρόσωπα και τα ονόματά τους έδωσε σε δύο 
διαλόγους του: στο Χαρμίδη (στο έργο εμφανίζονται ὡς κύρια διαλεγόµενα 
πρόσωπα και οι δυο τύραννοι). που έγραψε στα πρώτα χρόνια της συγγραφι- 
κής του δραστηριότητας, και στον Κοιτίαὶ, έργο της γεροντικής του ηλικίας. 
Αν ήταν άνθρωποι της δημοκρατίας, σίγουρα θα τους καυτηρίαζε. Ηταν ὁ- 
µως ολιγαρχικοί, που είχε δεχτεί την επίδρασή τους και είχε αποδεχτεί τις ο- 
λιγαρχικές τους ιδέες. 

Σημειώνουμε ότι και ο Αριστοτέλης, ακολουθώντας το δάσκαλό του, επι- 
χειρεί να παρουσιάσει τον Κριτία ως «παρεξηγηµένη» σπουδαία προσωπικό- 
τητα (Ῥητορ. 1416) 27-29). 


1.5. Οι πολιτικές επιδιώξεις του Πλάτωνα 


Ο Πλάτωνας είχε έντονο και σταθερό ενδιαφέρον για την 
πολιτική. «Όταν κάποτε ήµουν νέος», γράφει ὤ Ἐπ. 324), 
«έπαθα αυτό που παθαίνουν και πολλοί άλλον: ήθελα γα α- 
σχοληθώ αµέσως µε τα κοινά». (Νέος εγώ ποτε ὢν πολλοίς δη 
ταυτόν έπαθον' ῴήθην... επί τα κοινά της πόλεως ευθύς υέ- 
γαι). Ζητούσε κάποια ευκαιρία. Μια τέτοια ευκαιρία του 
πρόσφεραν οι τριάκοντα. Ανάμεσα σ᾿ αυτούς ήταν οι θείοι του 


4. Ο ΄Αγγλος πλατωνιστής 1. Βυσπεί υποστηρίζει ότι ο Κριτίας αταν, ομώνυμο 
πλατωνικό διάλογο δεν είναι ο τύραννος Κριτίας αλλά ο παπκοὺς τοῦ τύ- 
ραννου. Όμως, χι αν ακόµα δεχτούμε αυτή την άποψη, αφού ο τύραννος 
είναι διαλεγόµενο πρόσωπο στο Χαρμίδη, Ἡ υπόληψη του φιλόσοφου τν 
περισώζεται. ΄Αλλωστε και στον Πρωταγόρα ο Κοιτίας παρακολουθεί το 
διάλογο του Σωκράτη µετο σοφιστή χαι µια φορά παίρνει κι αυτός το λόγο 
(36”3. 
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παι άλλοι που τον παρακινούσαν ναλάδει κι αυτός µέρος. Δι- 
σταχτικός όπως ήταν, δεν αποφάσιζε να συμμετάσχει, μολο- 
νότι πολύ το επιθυμούσε, αλλά ανέμενε να δει τι θα κάνουν οι 
τριάκοντα και πως θα εξελιχτεί η κατάσταση (Ζ΄ Επ. 32453. 
Και γρήγορα απογοητεύτηκε. Αλλά και µε τη δημοκρατία που 
προήλθε από τη μεταπολίτευση του 403, μολονότι συμπεριφέρ- 
θηκε προς τους αντιπάλους της µε µεγάλη γενναιοψυχία, δεν 
μπορούσε να συµθιθαστεί. Ἡ πόλη των Αθηνών δε διοικούν- 
ταν πια σύμφωνα µε τα ήθη και τις συνήθειες των προγόνων 
(Ου γαρ έτι εν τοις των πατέρων ήθεσιν και επιτηδεύµασιν η 
πόλις ημών διῳκείτο, Ζ΄ Επ. 3253). Με την επίδραση των σο- 
Φιστών μάλιστα η πίστη στην παράδοση κλονίστηκε ακόμα πε- 
ρισσότερο. Στην Αθήνα και σ’ όλη την Ελλάδα βαθμιαία επι- 
κρατούσαν νέες αντιλήψεις για την πολιτεία και τη ζωή στη- 
ριξόµενες στο φυσικό δίκαιο, τις οποίες ο Πλάτωνας θεωρού- 
σε καταστροφικές. Τελικά σχημάτισε τη βέθαιη αντίληψη ότι 
όλες ανεξαίρετα οι πόλεις διοικούνται κακώς (στη Ζ΄ Επιστο- 
Λή του δεν εξαιρεί ούτε τη Σπάρτη), γιατί οι νομοθεσίες τους 
έχουν διαφθαρεί σχεδόν σε βαθµό ανεπανόρθωτο (κακώς σύμ- 
πασαι πολιτεύονται -- τα γαρ των νόμων αυταίς σχεδόν ανιά- 
τως έχοντά εστιν, 326"). 

Κατά την αντίληψή του µόνο δυο δυνατότητες υπήρχαν 
για να επαναρθωθούν τα πολιτικά πράγματα και να ακµάσει 
χαι πάλι ο ελληνισμός: η µια ήταν να περιέλθει η εξουσία στην 
αριστοκρατική διανόηση των πόλεων, στους φιλόσοφους, οι ο- 
ποίοι να θεσπίσουν νέους νόμους και να επιθάλουν την εφαρ- 
µογή τους η δεύτερη ήταν να θελήσουν οι ηγεμόνες των πὀό- 
λεων (βασιλιάδες κ.ά.) να φιλοσοφήσουν. Εκείνο που χρεια- 
όταν ήταν µια μεταρρύθμιση, µε στόχο όµως την επιστροφή 
στα παλαιά και τη συντήρηση: και αυτή τη μεταρρύθμιση ήταν 
σε θέση να πετύχουν µόνο οι φιλόσοφοι ή, αν αυτοί δεν απο- 
πτούσαν πολιτική εξουσία, οι ηγεμόνες που θα είχαν τη θέλη- 
ση να Φιλοσοφήσουν οι ίδιοι ή έστω θα ήταν πρόθυμοι να 
προσλάθουν ως συμδούλους τους φιλόσοφους και να εφαρµό- 
σουν τους νόμους που εκείνοι θα θέσπιζαν. «Τα κακά δε θα 
λείψουν από την ανθρωπότητα», γράφει (Ζ΄ Επ. 3269). «εκτός 
αν η πολιτική εξουσία περιέλθει σ᾿ αυτούς που Φιλοσοφούν 
ορθά χαι αληθινά ή αν από κάποια θεία θέληση φιλοσοφή- 
σουν αληθινά αυτοί που έχουν στα χέρια τους την εξουσία» 
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(βλ. και Πολ. 4734 και 4909). Αλλού (Πολιτικός 292) κ.ε.) υπο- 
στηρίζει ότι το άριστο πολίτευμα είναι η «βασιλική αρχή», ε- 
κείνο στο οποίο κυθερνάν οι αληθινοί «βασιλείς επιστήμονες», 
που, κατά τον Πλάτωνα, είναι ταυτόσηµοι µε τους αληθινούς 
Φιλόσοφους (βλ. και Νόμοι 71143). 

Ῥέθαια χαι ο πιο κοινός άνθρωπος γνωρίζει ότι οι Φφιλό- 
σοφοι και γενικότερα οι διανοούμενοι, τύποι ιδιαίτερα θεωρη- 
τικοί, είναι οι πιο ακατάλληλοι για την άσκηση τῆς πολιτικής 
εξουσίας, που είναι ιδιαίτερα πρακτική. Και στα αρχαία χρό- 
για ο λαός είχε αυτή τη γνώµη για τους φιλόσοφους, τους θεω- 
ρούσε, όπως ομολογεί ο ίδιος ο Πλάτωνας «αχρήστους» (Πολ. 
4995). Ο Πλάτωνας όµως υποστηρίζει (ετον Κρίτωνα) ότι οι. 
πολλοί δεν είναι σε θέση να πρίνουν ορθά. Ορθά κρίνουν µόνο 
οι ειδικοί, «οι επαϊοντες». Γι’ αυτόν οι φιλόσοφοι είναι οι πε- 
ρισσότερο επαΐοντες απ᾿ όλους. Επομένως είναι οι πιο κατάλ- 
ληλοι για να διορθώσουν τα κακά και νι οδηγήσουν τις κοι- 
γωνίες σε αχµή. Κι αυτός είναι ικανός και κατάλληλος γι’ αυ- 
τή την αποστολή. Για τον εαυτό του έχει µεγάλη ιδέα, τον θεῶ- 
ρεί θεία φύση. Αυτός και τ᾿ αδέλφια τους είναι όπως γράφει 
ο ίδιος: 

παιδιά τ᾽ Αρίστωνα, εξαίρετου πατέρα, λαμπρή γενιά. 
(παίδες Αρίστωνος, κλεινού θείον γένος ανδρός). 
(Πολ. 368”, κοίταξε µαι Νόμοι 7115, 9510). 

Ευχής έργο θα ήταν ν᾿ αποκτήσει ο ίδιος πολιτική εξου- 
σία. Μια τέτοια δυνατότητα όµως δε διαφαινόταν. Εκείνο που 
μπορούσε να κάνει ήταν να γίνει μυστικοσύµθουλος κάποιου 
μονάρχη ή τύραννου, για να μπορέσει να τον επηρεάσει και 
τελικά να τον πείσει να εφαρμόσει τις μεταρρυθμίσεις που θα 
εισηγούνταν. 


1.6. Ο Πλάτωνας «συνομιλητής»; µε τους τυράννους 
των Συρακουσών. Ο θάνατός του 


Ο Πλάτωνας ήταν πρόθυμος να συνεργαστεί ακόµα και µε 
τυράννους, αρκεί να του δινόταν η ευλαιρία να οργανώσει τη 


5. Ο όρος «συνομιλητής» χρησιμοποιήθηκε, µε τη σημασία που έχει εδώ, στα 
χρόνια της δικτατορίας Παπαδόπουλου, για να δηλώσει τους πολιτικούς ε- 


343 ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


«δίκαιη πολιτεία», να κάνει τις μεταρρυθμίσεις που θα επανέ- 
Φεραν τον παλαιό αριστοκρατικό τρόπο πολιτικού βίου, «να 
γίνει ένας ανορθωτής της πολιτείας», όπως γράφει ο Γληνός 
(Εισαγ. στο Σοφ. του Πλατ., σ. 91), «με το πνεύμα που επή- 
γαζεν από τη γενιά του και από την τάξη του». Και βρέθηκαν 
τέτοιοι τύραννοι. Ἠταν οι τύραννοι των Συρακουσών Διονύ- 
σιος Α΄ και Διονύσιος Β΄. Ο Πλάτωνας, γι’ αυτό το σκοπό, έ- 
κανε τρία ταξίδια στην αυλή τους, για τα οποία µας μιλάει α- 
ναλυτικά στη Ζ’ Επιστολή του.» 

Σε ηλικία σχεδόν 40 χρονών έκανε το πρώτο ταξίδι του 
στη Σικελία (το 389). Τον προσκάλεσε ο Διονύσιος Α΄. Και 
τον θερμοπαρακαλούσε να πραγματοποιήσει αυτό το ταξίδι ο 
πολυαγαπηµένος µαθητής του Δίωνας, που ήταν γυναικάδερ- 
Φος του τύραννου και ζούσε στην αυλή του. Ο Διονύσιος, του 
έγραφε ο Δίωνας, είχε αποκτήσει φιλοσοφικά ενδιαφέροντα 
χαι ήταν πρόθυμος να τον ακούσει και να κάνει τις μεταρρυθ- 
µίσεις που θα του πρότεινε. Δίστασε πολύ ο φιλόσοφος. Τελι- 
κά το αποφάσισε. Ταξιδεύοντας για τη Σικελία έµεινε για ένα 
διάστηµα στον Τάραντα, όπου γνωρίστηκε µε τους πυθαγόρει- 
οὓς φιλόσοφους τής πόλης και µάλιστα µε τον Αρχύτα και κα- 
τηχήθηκε στη φιλοσοφία τους. 

Όταν όµως έφτασε στη Σικελία. γρήγορα απογοητεύτηκε, 
γιατί διαπίστωσε ότι στην αυλή του Διονύσιου κυριαρχούσαν 
οι πολιτικές δολοπλοκίες και ότι ο Διονύσιος ήταν όπως όλοι 
οι τύραννοι: καχύποπτος, ημιμαθής, δόλιος, βάναυσος. Στην 
Πολιτεία του (566ἡ κ.ε.) σκιαγραφεί κατά τρόπο μοναδικό τον 
τυραννικό άντρα, έχοντας, φαίνεται, για πρότυπο τον τύραννο 
των Συρακουσών. Στο μεταξύ ο Δίωνας είχε περιπέσει σε δυ- 
σµένεια. Από φόθο μήπως ο φιλόδοξος αυτός νέος εξυφάνει 
Χαμιά συνωμοσία εναντίον του ο Διονύσιος τον συκοφάντησε 
χαι τελικά τον εξόρισε. Ο Πλάτωνας βρέθηκε απομονωμένος. 
Στις συναντήσεις που είχε µε τον τύραννο δεν χατόρθωσε να 
τον πείσει σε τίποτα. Ο Διογένης Λαέρτιος γράφει (111,18) ότι 


κείνους που είχαν «συνομιλίες», µε το δικτάτορα και µε διάφορα ανταλ- 
λάγµατα (υπουργικά αξιώματα κτλ.) υποστήριξαν το τυραννικό καθε- 
στώς του. 

6. Κρούσεις έκανε και προς την αυλή της Μακεδονίας, αλλά φαίνεται πως δε 
βρήκε ανταπόκριση (κοίταξε την Ε΄ επιστολή του). 
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ο Διονύσιος οργίστηκε εναντίον του Πλάτωνα, που υποστήρι- 
ἕε ότι η τυραννίδα δεν µπορεί να είναι καλό πολίτευμα, αν δε 
συνοδεύεται από αρετή, και του είπε «μιλάς σαν ξεμωραμένος 
γέροντας» (οι λόγοι σου γεροντιώσι). Ο Πλάτωνας τότετου αᾱ- 
πάντησε: «Και συ μιλάς σαν τύραννος» (οι λόγοι σου τυραν- 
γιώσι). Τελικά ο Πλάτωνας περιέπεσε στη δυσμένεια του Διο- 
νύσιου, όπως και ο Δίωνας. Διαδόθηκε μάλιστα ότι ο τύραν- 
γος σκόπευε να τον δολοφονήσει (Ζ΄ Επ. 329"). Ο Διονύσιος, 
από φό6θο µη δραπετεύσει, τον έκλεισε σε µια ακρόπολη. Και 
από χει ο Πλάτωνας προσπαθούσε να τον μεταπείσει αλλά χω- 
ρίς αποτέλεσµα. Στο τέλος ο τύραννος τον παράδωσε στο Λα- 
κεδαιµόνιο πλοίαρχο Πόλλιδα να τον μεταφέρει στην Ελλάδα. 
Ἐκείνος τον αποθίθασε στην Αίγινα, όπου, λόγω των εµπόλε- 
µων σχέσεων της Αίγινας µε την Αθήνα, θεωρήθηκε αιχµάλω- 
τος και πουλήθηκε ως δούλος. Τον αγόρασε, για να τον απε- 
λευθερώσει, ο Ἰζυρηναίος Αγνίκερις στην εξευτελιστική τιµή 
των 20 µνων (ή κατ’ άλλους των 30 µνωγ) (Διογ. Λ.ΠΙ.20). Οι 
µαθητές του πρόσφεραν αυτό το ποσό στον Αννίκερι, αλλά 
δεν το δέχτηκε, λέγοντάς τοὺς ότι «δεν είναι µόνο αυτοί άξιοι 
να φροντίζουν για τον Πλάτωνα» (µη µόνους εκείνους αξίους 
είναι Πλάτωνος κήδεσθαι). Λένε ότι µε τα χρήµατα αυτά οι 
µαθητές του αγόρασαν την έκταση όπου από το 3δ6 άρχισενα 
λειτουργεί η περίφημη πλατωνική Ακαδημία. Ο Πλάτωνας α- 
νέδειξε τη σχολή του σε λαμπρό πνευματικό ίδρυμα, στο οποίο 
δεν καλλιεργούνταν µόνο η φιλοσοφία, αλλά και τα µαθηµα- 
τικά. Ἠταν όμως η σχολή και εστία για τη διάδοση των αντι- 
ὁραστικών πολιτικών θεωριών του. Λειτούργησε χωρίς διακο- 
πή ὡς το 529, όταν ο Ιουστινιανός, κρίνοντας ότι η φιλοσοφία 
χαι τα γράμματα δε χρειάζονται, την έκλεισε. 

Ἐίκοσι χρόνια περίπου ύστερα απὀ το πρώτο του ταξίδι 
στη Σικελία. το 267, ο Πλάτωνας έκανε και δεύτερο ταξίδι στο 
νησί και έπειτα, το 261, και τρίτο για τοὺς ίδιους πάντοτε σκο- 
πούς. Είχε πια πεθάνει ο Διονύσιος Α΄ και τον διαδέχτηκε ο 
γιος του Διονύσιος Β΄. Ο Δίωνας που επηρέαζε το νέο τύραν- 
νο τον παρακάλεσε να προσκαλέσει τον Πλάτωνα στη Σικελία. 
Ἡ πρόσκληση έγινε και ο φιλόσοφος τη δέχτηκε. Πίστεψε στο 
Δίωνα που του έγραφε ότι ο Διονύσιος Β΄ ήταν φιλομαθής και 
πρόθυμος να δεχτεί νέες ιδέες. Ηταν πεποίθησή του άλλωστε 
ότι µια έσχατη πολιτική παρακμή, έκφραση της οποίας είναι 
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το τυραννικό πολίτευμα, είναι δυνατόν µε µια ριζική και σω- 
στή μεταρρύθμιση να οδηγήσει στην ακμή. Χρειαζόταν µόνο ο 
τύραννος να είναι φιλοµαθής και πρόθυμος και να έχει κοντά 
του ένα σοφό για σύμθουλό του. (Νόμοι 7095). Ο Διονύσιος Β΄ 
φαινόταν ότι ήταν ένας τέτοιος τύραννος που χρειαζόταν τις 
συµθουλές του. Έπρεπε να πάει. 

΄ Και πάλι όµως απογοητεύτηκε. Και ο Διονύσιος Β΄ ήταν 
όπως ο πατέρας του: κενός, ηµιµαθής, καχύποπτος, βάναυσος. 
Στην αυλή του κυριαρχούσαν οι διαθολές, ιδιαίτερα εναντίον 
του Δίωνα, ότι οργανώνει συνωμοσία εναντίον του. Ο Πλά- 
τωνας προσπάθησε να αποκρούσει τις συκοφαντίες, αλλά χω- 
ρίς αποτέλεσµα. «Στη µάχη µου µε τους συκοφάντες», γράφει, 
«νικήθηκα». (διαμαχόμενος τοις διαθάλλουσιν ηττήθην, Ζ΄ 
Επ. 3333). Τελικά ο Διονύσιος εξόρισε το Δίωνα. Ο Πλάτω- 
νας, βαθιά δυσαρεστημένος και απογοητευμένος, ήθελε να 
Φύγει, αλλά ο τύραννος δεν τον άφηνε. Γρήγορα όµως ο Διο- 
γύσιος αντιμετώπισε εξέγερση και βρέθηκε µακριά απότις Συ- 
ρακούσες. Τότε ο Πλάτωνας βρήκε την ευκαιρία και επέστρε- 
Με στην Αθήνα. 

΄ Ο τύραννος όµως, όταν επανήλθε στις Συρακούσες, ζη- 

τούσε παρακλητικά από τον Πλάτωνα να πάει πάλι στη Σικε- 
λία. Τον παρακαλούσε χαι ο Δίωνας κρίνοντας ότι η παρου- 
σία του Πλάτωνα στις Συρακούσες θα ήταν πολύ χρήσιμη. Εί- 
χε και ο ίδιος ο Πλάτωνας πολλές ελπίδες τώρα ότι ο τύραννος 
θα τον άκουε. Του ενίσχυσαν αυτές τις ελπίδες και διαθε- 
θαιώσεις του Αρχύτα και άλλων φίλων του. Ο Διονύσιος έ- 
στειλε πολεμικό πλοίο (τριήρη) για να τον παραλάθει τιµητι- 
κά. Δεν μπόρεσε να αντισταθεί στον πειρασμό. Και πήγε στη 
Σικελία Ύια τρίτη φορά και για τον ίδιο σκοπό. Και για τρίτη 
φορά απογοητεύτηκε. Ο Διονύσιος ήταν ο ίδιος και χειρότε- 
θος. Από τις υποσχέσεις του δεν τήρησε καμιά. Ιδιαίτερα όχι 
µόνο δεν ανακάλεσε από την εξορία το Δίωνα, όπως είχε υπο- 
σχεθεί στον Πλάτωνα, αλλα του κατάσχεσε χαι την περιουσία. 
Ο Πλάτωνας αγωνίστηκε να συμφιλιώσει το Διονύσιο µε τον 
αγαπημένο του μαθητή και να τον επηρεάσει στις πολιτικές 
του πράξεις, χωρίς όµως να πετύχει τίποτα. Αντίθετα περιέ- 
πεσε στη δυσμένεια του τύραννου χαι τέθηκε κάτω από περιο- 
θισµό. Στο τέλος κατόρθωσε να φύγει για την Αθήνα µε την ε- 
πέµόαση του φίλου του Αρχύτα. 
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Τη λύπη για την αποτυχία του την εκφράζει στη Ζ΄ Επι- 
στολή του. Ο Διονύσιος, γράφει, είχε όλες τις δυνατότητες να 
κάνει ένα κράτος πρότυπο και δεν το θέλησε. Χάθηκε µια κα- 
λή ευκαιρία! Τη λύπη του για την αποτῦχία την επέτεινε και 
το οικτρό τέλος του Δίωνα, ο οποίος το 357 οργάνωσε επστρα- 
τεία εναντίον του Διονύσιου και πέτυχε την εκθρόνισή του, 
αλλά τέσσερα χρόνια αργότερα δολοφονήθηκε, ενώ προσπα- 
θούσε να οργανώσει τη νέα πολιτεία σύμφωνα µε την πλατω- 
γική πολιτική θεωρία. 

Αιτία της δολοφονίας του φαίνεται πως ήταν η αυταρχική 
του συμπεριφορά, που µετέθαλε σε εχθρούς ακόµα Ἆαι τους 
φίλους του. Ανάμεσα στ’ άλλα εγκλήματά του ήταν Ἆαι το ότι 
παραμέρισε χαι µετά αποκεφάλισε το στρατηγό Ηρακλείδη, το 
στενότερο συνεργάτη του στην εκστρατεία κατά του Διονύ- 
σιου, πράγμα που προκάλεσε εξέγερση του λαού. Ο ίδιος δο- 
λοφονήθηκε από συµµαθητή του στην πλατωνική Ακαδημία 
χαι συνεργάτη του, τον Αθηναίο Κάλλιππο. Αυτό το γεγονός 
είχε δυσάρεστο αντίκτυπο στην Ακαδημία και γι’ αυτό ο Πλά- 
τὠνας αισθάνθηκε την ανάγκη να απολογηθεί. Το γεγονός. 
γράφει, ότι ο δολοφόνος του Δίωνα ήταν Αθηναίος δε φέρνει 
ντροπή στην πόλη των Αθηνών ούτε σ’ αυτόν τον ίδιο. Ὑπάρ- 
χουν και στην Αθήνα άνθρωποι που μισούν τους φονιάδες πε- 
ρισσότερο από κάθε άλλον (Ζ΄ Επιστ. 3363). Και ο ίδιος δεν 
πρόδωσε το Δίωνα, μολονότι ο Διονύσιος τον εξωθούσε προς 
αυτή την κατεύθυνση, προσφέροντάς του χρήματα και πολλές 
τιµές (9349). 

Πέντε χρόνια ύστερα από το θάνατο του Δίωνα, το 248. 
πέθανε και ο Πλάτωνας σε ηλικία 80 περίπου χρονών. Αρχαί- 
οι συγγραφείς μαρτυρούν ότι οι Αθηναίοι δε συγκινήθηκαν 
από το θάνατό του (κοίταξε Κορδάτου 1972, σσ. 295-9). Γιατί 
ο Πλάτωνας µε τη συμπεριφορά του, τη στάση του απέναντι 
στην πόλη και τη δημοκρατία, και µε τη διδασκαλία του στην 
Ακαδημία είχε δημιουργήσει πολλές εχθρότητες και είχε προ- 
καλέσει την αντιπάθεια. Ἠταν τύπος κλειστός, υπεροπτικός, 
αντιλαϊκός. Θεωρούσε τον εαυτό του θεϊκό άνθρωπο και ᾱ- 
σκούσε πολεμική εναντίον όλων. Καταδίκαζε τους ποιητές, α- 
πόμα χαι τον ΄Όμηρο" χλεύαζε τους ρήτορες' κατηγορούσε ως 
ανάξιους χαι διαφθαρµένους τοὺς πολιτικούς, ακόµα και τον 
Περικλή: περιφρονούσε τους διανοούμενους της εποχής του” 
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θεωρούσε τον εαυτό του ως το µόνο άξιο διάδοχο του Σωκρά- 
τη και γι αυτό αγνοούσε τον Αισχίνη (το Σωκρατικό) και τον 
Ξενοφώντα παι περιγελούσε τον Αντισθένη' Το Δημόκριτο 
από περιφρόνηση δεν τον μνημονεύει πουθενά στο έργο του. 
Και αχόμα, κάνοντας κατάχρηση της ελευθερίας που του 
πρόσφερε η πατρίδα του, την ύδριξδε, διέσυρε τους δηµοκρα- 
τικούς θεσμούς της, υμνούσε τις ολιγαρχίες της Σπάρτης, της 
Κρήτης Ἆαι της Περσίας και µετέθαλε την Ακαδημία του σε 
κέντρο αντίδρασης, όπου προπαγάνδιζε την αντιδηµοκρατική 
πολιτική του θεωρία και εκκόλαπτε δικτατορίσκους. Αργότε- 
ρα, όταν οι Μακεδόνες κατέλυσαν τη δημοκρατία και κατέλα- 
θαν την εξουσία οι ολιγαρχικοί, ο Πλάτωνας άρχισε να προ- 
θάλλεται. Ἡ πολιτική του φιλοσοφία προσφερόταν στη νέα 
τάξη πραγμάτων. 


1.7. Συμπεράσματα 


| Από αυτή, τη σύντομη επισκόπηση των ιστορικών συνθη- 
κὠν της εποχής του Πλάτωνα, του περιθάλλοντος, της ζωής. 
των πολιτικών επιδιώξεων και των σχέσεων του φιλόσοφου με 
τους τυράννους των Αθηνών και των Συρακουσών συνάγουµε 
τα ακόλουθα για την πολιτική του ιδεολογία: 

1. Οι Ιδιαίτερες συνθήκες της παιδικής του ζωής µέσα 
στην οικογένειά του και μάλιστα η έλλειψη της πατρικής και 
μητρικής στοργής εξηγούν ορισμένα χαρακτηριστικά της προ- 
σωπικότητάς του (απαισιοδοξία κτλ.) που επηρέασαν χαι την 
πολιτική του θεωρία. 

2. Ἡ αριστοκρατική καταγωγή και το ανάλογο περιθάλ- 
λον στο οποίο έξησε άσκησαν βαθιά επίδραση στη σκέψη του. 

«ώστε να γίνει ο εκφραστής της τάξης του, ο φιλόσοφος της αᾱ- 
ριστοκρατίας Ἆαι ολιγαρχίας. Βασικός στόχος του είναι να 
διαφυλάξει την παράδοση, να εμποδίσει την εξέλιξη. Γι’ αυτό, 
όπως θα δούµε, οι πολιτικές του θεωρίες και οι θέσεις που 
παίρνει είναι ιδιαίτερα αντιδραστικές και αντιλαϊκές. Και δεν 
μπορούσε να είναι διαφορετικές, αφού µε τη φιλοσοφία του α- 
Ὑωνίξεται να στηρίξει τους αριστοκράτες, τους «εκλεκτούς». 

3. Οι ιστορικές συνθήκες (εμφύλιοι πόλεμοι, παρακμή της 
δημοκρατίας, το οξύ κοινωνικό πρόθληµα της εποχής του) συ- 
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γέδαλαν σηµαντικά για να γίνει άσπονδος εχθρός της δηµο- 
κρατίας και των λαϊκών μαζών. Ἡ αριστοκρατική του προέ- 
λευση και τοποθέτηση δεν του επέτρεψε να δει ότι αιτία της 
παρακμής της αθηναϊκής δημοκρατίας δεν ήταν τα φιλολαϊκά 
και λαοκρατικά µέτρα που έλαθαν οι ηγέτες τῆς αλλά η δου- 
λεία χαι ο πόλεμος. Θεωρούσε το λαό διαφθαρµένο και τον 
αντιπαθούσε, αλλά τα πραγματικά αίτια της διαφθοράς του (ο 
πόλεμος που του κατάστρεψε τις περιουσίες, η δουλεία που 
του στέρησε τις δυνατότητες να βρίσκει δουλειά και τον έκανε 
άνεργο κτλ.) δεν μπόρεσε ποτέ να τα επισημάνει. 

4. Ἡ καταδίκη και η θανάτωση του δασκάλου του Σω- 
κράτη από τη δημοκρατική Αθήνα και η παρακμή του πολι- 
τεύµατος της πατρίδας του του ενίσχυσαν την εχθρότητα προς 
το Δήμο, προς το λαό, και έκαναν αγεφύρωτο το χάσμα που 
τον χώριζε από τη δημοκρατία. 

5. Από την οικογένειά του προήλθαν δυο ολέθριοι τύραν- 
νοι, πράγµα που επίσης φανερώνει το οικογενειακό χλίµα στο 
οποίο έζησε. Το τυραννικό πολίτευμα που εγκαθίδρυσαν στην 
Αθήνα οι συγγενείς και φίλοι του καταδίκασε όχι τόσο γιατί 
ήταν τυραννικό όσο γιατί απέτυχε σε τέτοιο βαθµό ώστε απέ- 
δειξε «χρυσόν την έμπροσθεν πολιτείαν». 

6. Έγινε σύµόουλος τυράννων, ελπίζοντας ότι θα θελή- 
σουν να εφαρμόσουν τις πολιτικές του θεωρίες. Υποστηρίζει 
ότι το τυραννικό πολίτευμα είναι η έσχατη πολιτική παρακμή 
και οι τύραννοι οι πιο αχρείοι απ᾿ όλους. Εντούτοις πιστεύει 
ότι από την τυραννία είναι δυνατόν να προέλθει ακμή χαι 
«συνομιλεί» µε τυράννους ελπίζοντας ότι µε τη συνεργασία 
µαζί τους θα κατορθώσει να ανορθώσει τα πολιτικά πράγματα 
στις πόλεις που εξουσιάζουν. Αν ζούσε στην εποχή µας, θα 
μπορούσε άνετα, νοµίζουµε, να παίξει το ρόλο του «συνομιλη- 
τή» µε δικτάτορες. 

Ὑπογραμμίζουμε εδώ ότι ο Πλάτωνας είναι αντίθετος στο 
τυραννικό πολίτευμα όχι όµως από δημοκρατική συνείδηση 
αλλά από αποστροφή προς την απαιδευσία και τη βαναυσό- 
τητα των τυράννων. Αν ήταν δυνατόν οι τύραννοι να είναι 
Φωτισμένοι και μάλιστα να προέρχονται από την αριστοχρα- 
τία, σίγουρα η τυραννία τους θα ήταν επαινετή. Δεν απέχου- 
µε, νομίζω, από την αλήθεια αν πούμε ότι ο Πλάτωνας θεωρεί 
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ιδανικό πολίτευμα την τυραννία (δικτατορία), αρκεί αυτή να 
είναι τυραννία των φιλόοοφων. 

7. Πίστευε ότι κατέχει την τέχνη για την αναμόρφωση της 
κοινωνίας. Από δειλία όµως ή από την πίστη του ότι το ὃημο- 
κρατικό πολίτευμα ήταν πια γηρασµένο και διαφθαρµένο σε 
ανεπανόρθωτο βαθµό, ακόµα και από την αποστροφή που έ- 
τρεφε προς τη δημοκρατία, δεν τόλμησε ποτέ ή δε θέλησε να 
αναμειχτεί στα πολιτικά πράγµατα της Αθήνας, δεν παρου- 
σιάστηκε στην εκκλησία του Δήμου να μιλήσει και να ζητήσει 
πολιτικά αξιώματα από τους συμπολίτες του. Ο δρόμος δεν 
τον οδηγούσε στην Πνύκα αλλά στους αριστοκρατικούς κύ- 
χλους χαι τους τυράννους, στους οποίους πάντα ήταν πρό- 
θυµος να προσφέρει τις υπηρεσίες του. 

δ. Για την πολιτική κατάσταση που επικρατεί στην Ελλά- 
δα της εποχής του είναι βαθιά απογοητευμένος. Πιστεύει ότι 
η παρακμή, σαν μαύρο σύννεφο, σκεπάζει τη χώρα και δεν υ- 
πάρχει οὔτε ένας άξιος πολιτικός να τη σώσει. «΄Αντρα µε πο- 
λιτική εξουσία σε πόλη», γράφει, «που µε λόγια και µε έργα να 
είναι όσο το δυνατόν τέλειος στην αρετή δεν έχω δει ποτέ ούτε 
έναν» (Πολ. 4983). 

9. Ἐυτυχισμένη θεωρεί την πόλη (κράτος) στην οποία οι 
νόμοι, που στα παλιά χρόνια θέσπισε κάποιος σοφός νοµοθέ- 
της, τηρούνται µε ευλάθεια αμετάθλητοι, όπως συνέθαινε στη 
Σπάρτη. Σε πόλεις όµως που οι άνθρωποι απομακρύνθηκαν 
από τις αριστοκρατικές παραδόσεις --και αυτό συνέθαινε σ᾿ 
όλες τις δημοκρατούµενες πόλεις-- χρειαζόταν επιστροφή στα 
παλαιά. Αυτή την επιστροφή στα παλαιά και τη στατικότητα 
της κοινωνίας μπορούσαν να πραγματοποιήσουν µόνο φιλόσο- 
φοι άρχοντες ή έστω μονάρχες ή τύραννοι, που θα ήθελαν να 
φιλοσοφήσουν ή τουλάχιστον να προσλάθουν για μυστικοσύμ- 
ϐουλους φιλόσοφους. 

10. Είναι αντίθετος στη βίαιη κατάληψη της εξουσίας, ό- 
ταν μάλιστα αυτή είναι δυνατόν να προκαλέσει αιματοχυσία 
(Ζ΄ Επ. 3918 και 3343). Αν όµως κάποτε από κάποια συγκυρία 
περιέλθει η εξουσία σε φιλόσοφο άρχοντα ή σε µυαλωμένο δι- 
κτάτορα, αυτός, υποστηρίζει, πρέπει να λαθαίνει όλα τα κα- 
ταπιεστικά µέτρα που κρίνει απαραίτητα (στέρηση των πολι- 
τών από όλες τις ελευθερίεςτους, λογοκρισία, απομόνωση της 
χώρας από Ἑένες επιδράσεις κτλ.). ώστε οι νόμοι του να εφαρ- 
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µόζονται απαρέγκλιτα από όλους. Θα ενεργεί σαν τον έξυπνο 
καραθοκύρη που για να σώσει το καράθι του στην ώρα της 
φουρτούνας δε ρωτάει τους άλλους τι να χάνει (Πολιτικός 
2974). Και θα τιμωρεί σκληρά όποιον αντιστέκεται στις διατα- 
γές του. (αυτ. 203:4). Όπως θα δούµε στα επόµενα κεφάλαια, 
όλο το πλατωνικό σύστηµα θεμελιώνεται στη βία και στην α- 
πανθρωπιά. Στο πλατωνικό πολίτευμα δεν επιτρέπεται σε κα- 
γένα να συζητάει και να κρίνει, αλλά «όλοι οφείλουν µε µια 
φωνή κι ένα στόµα να συμφωνούν ότι στήν πόλη όλα είναι τέ- 
λεια σαν εκεί που να τα έκαναν οι θεοί» (μιά φωνῄ και εξ ενός 
στόματος πάντας δει συμφωνείν ὡς πάντα καλώς κείται θέν- 
των θεών, Νόμοι 634:). Σ) αυτό το πολίτευμα επικρατεί µια α- 
πόλυτη σιγή των πολιτών, µια «σιγή νεκροταφείου». Είναι η 
σιγή που επιθάλλουν τα απολυταρχικά παθεστώτα που στο 
πρόσωπο του Πλάτωνα βρήκαν το µεγάλο τους απολογητή. 


καμμια μμμν 


ΙΔΕΑΛΙΣΤΙΚΗ ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ ΚΑΙ ΠΟΛΙΤΙΚΗ- 
ΚΟΙΝΩΝΙΚΗ ΠΛΑΤΩΝΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ 


Ο Πλάτωνας είναι ο αρχηγέτης τῆς ιδεαλιστικής φιλοσο- 
φίας. Προς αυτόν αποθλέπουν όσοι δίνουν οντολογική προτε- 
ραιότητα στις ιδέες σε σχέση µε την ύλη, όσοι δηλαδή θεωρούν 
την ὕλη δημιούργημα µιας ανώτερης δύναμης και πιστεύουν σε 
ἃ Ρποτἰ δοσµένες και αιώνιες αξίες και σε μεταφυσική ζωή. Ο 
Ἠλάτωνας όµως έχει και µια άλλη διάσταση στον ίδιο βαθµό 
σηµαντική: είναι και σπουδαίος πολιτικός φιλόσοφος. Μελέ- 
τησε τη γένεση και την εξέλιξη του πολιτικού βίου, τα διάφο- 
θα πολιτεύµατα καθώς και τα αίτια παρακμής των κοινωνιών 
χαι των πρατών Ἆαι εισηγήθηκε θεωρία που µε την εφαρµογή 
της θα ήταν δυνατόν, όπως πίστευε, να ανακόψει την πα- 
ϱαχμή Ἆαι να επαναφέρει την κοινωνική Χαι πολιτική ζωή 
στην ακμή. 

Ο Πλάτωνας ερμηνεύει τα πολιτικά φαινόμενα σύμφωνα 
µε την ιδεαλιστική του κοσμοθεωρία. Τον θαυμάζει κανείς για 
την προσεκτική παρατήρηση, την Εμπεριστατωµένη διερεύνη- 
ση, τη λεπτή ανάλυση και τη βαθυστόχαστη σκέψη. Τελικά ὁ- 
µως μένει απογοητευμένος, διαπιστώνοντας ότι η πολιτική του 
θεωρία είναι τρωτή --και δεν είναι δυνατόν να µην είναι, α- 
φού Ἆαι η ιδεαλιστική της βάση είναι εσφαλµένη-- και πέρα 
απ᾿ αυτό είναι χαι αντιανθρωπιστική, πρόσφορη µόνο για να 
στηρίζει την άρχουσα τάξη και να δικαιώνει τις αντιδραστικές 
και αντιλαϊκές επιδιώξεις της. 

Θα αναφερθούμε παρακάτω σύντομα σε δυο θεωρίες που 
άσκησαν ιδιαίτερη επίδραση στον Πλάτωνα για τη διαµόρφω- 
ση της πολιτικής φιλοσοφίας του: στη θεωρία του Παρμενίδη 
για έναν αιώνιο και αμετάθλητο κόσμο και στη θεωρία του Ἡ- 
ράκλειτου για µια αιώνια ροή και µεταθολή: έπειτα θα δούµε 


ΠΟΛΙΤΙΚΗ- ΚΟΙΝΩΝΙΚΗ ΠΛΑΤΩΝΙΚΗ ΘΕΩΡΙΑ 5ι 


πώς ο Πλάτωνας συµθίόθασε αυτές τις θεωρίες και πώς οδηγή- 
θηκε στην ανάπτυξη της περίφηµης θεωρίας των ιδεών καθώς 
και σε ποια συμπεράσματα κατέληξε ως προς τη δυνατότητα 
για την αναμόρφωση του κοινωνικού και του πολιτικού βίου: 
θα προχωρήσουμε ύστερα στην ανάπτυξη των αντιλήψεων του 
φιλόσοφου για τη γένεση και την εξέλιξη της κοινωνίας και 
του κράτους και για την πίστη του στην ύπαρξη µιας αρχαϊκής 
ιδανικής κοινωνίας, από την οποία ο άνθρωπος προοδευτικά 
απομακρύνθηκε και περιέπεσε σε παρακμή’ στη συνέχεια θα 
μιλήσουμε για την κριτική που ασκεί ο Πλάτωνας στα πολι; 
τεύµατα µέσα σ᾿ αυτό το σχήµα τῆς πορείας από την ανμή 
προς την παρακμή. Τέλος, ὡς συμπέρασμα, θα δούµε τις απὀό- 
ψεις του για τη θεραπεία των κακών της κοινωνίας και τη δια- 
τήρηση των πολιτειών (κρατών) σε µια μόνιμη κατάσταση ακ- 
µής και ευτυχίας. 


2.1. Η θεωρία του Παρμενίδη και του Ηράκλειτου 
για τον κόσµο 


Από τους προσωκρατικούς φιλόσοφους δυο άσκησαν ν 
διαίτερη επίδραση στον Πλάτωνα: ο Παρμενίδης και ο Ηρά- 
χλειτος. , , 

Ο Παρμενίδης (540-470) διδάσκει ότι, πέρα ἀπό το µετα- 
Θλητό και φθαρτό κόσµο της αισθητής πραγματικότητας, υ- 
πάρχει ένας άλλος κόσμος αιώνιος που τον ονομάζει ον. Το 
ον, υποστηρίζει, δεν έχει ούτε αρχή ούτε τέλος. Είναι ύπαρξη 
χωρίς γένεση και φθορά (αγέννητον και ανώλεθρον). ολότητα 
αδιάσπαστη, ακίνητη και αυθύπαρκτη. Δεν είναι προσιτό στις 
αισθήσεις, αλλά γίνεται κατανοητό µε το λόγο, µε την καθαρή 
γόηση. Για να το αντιληφτεί και να το κατανοήσει ο άνθρω- 
πος, χρειάζεται να αναχθεί πέρα και πάνω από τη γνώση των 
αισθήσεων. Αυτή τη γνώση όµως της αλήθειας είναι σε θέση 
γα αποκτήσουν µόνο οι λίγοι, οι εχλεκτοί. Οι κοινοί και αφι- 
λοσόφητοι άνθρωποι, οι πολλοί, ζουν στον απατηλό κόσμο 
των αισθήσεων, δεν αντικρίζουν ποτέ την αληθινή οντολογική 
πραγματικότητα. ᾿ : 

Ο Ηράκλειτος (544-484) ανάπτυξε αντίθετη θεωρία προς 
τον Παρμενίδη. Κατ᾽ αυτόν το σύμπαν δεν είναι ακίνητο. ά- 
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 φθαρτο χαι αιώνιο, αλλά κινείται αιώνια, γεννιέται, ακμάζει 
παρακμάζει καταστρέφεται κατά µεγάλες περιόδους και πάλι 
δημιουργείται, για να ακολουθήσει την ίδια κυκλική περιοδι- 
κῄ κίνηση. Στον κόσμο γίνεται µια διαρκής µεταθολή, µια συ- 
νεχής ροή. «Τα πάντα ρει». Μοιάζει ο κόσμος μ᾿ ένα ποτάμι 
που αδιάκοπα κυλάει τα νερά του. Σ᾽ αυτό το ποτάμι, λέει ο 
Ηράκλειτος, δεν µπορεί κανείς να µπει δυο φορές (ποταμό 
ουκ έστιν εµθήναι δις τῷ αυτ, απ. 91)1, γιατί όσο να βγει και 
να Ἑαναμπεί τα νερά στα οποία είχε µπει έχουν πια φύγει και 
συνέχεια έρχονται νέα (ποταμοίσι τοίσιν αυτοίσιν εμόαίνουσιν 
έτερα χαι έτερα ύδατα επιρρεί. απ. 12). 

Αυτή η µεταθολή. η εξέλιξη, η ακμή και η παρακμή παρα- 
τηρείται αι στα ανθρώπινα πράγματα. Ἡ κοινωνία συνεχώς 
εξελίσσεται και µεταθάλλεται. Αλλάζουν οι γόµοι, τα ήθη, τα 
έθιμα, τα πολιτεύµατα, οι τρόποι της ζωής, ο πολιτικός και 
ποινωγικός βίος. 

Ο Ηράκλειτος έζησε σε µια εποχή πολιτικών αντιθέσεων. 
αναστατώσεων και σοθαρών κοινωνικοπολιτικών µεταθολών. 
Στην εποχή του στην πατρίδα του την Έφεσο, όπως και σε 
πολλές άλλες ελληνικές πόλεις, διεξαγόταν ένας αδυσώπητος 
αγώνας ανάµεσα στους αριστοκρατικούς χαι, τους δημοκρατι- 
κούς για την εξουσία. Η βασιλεία ως πολίτευμα είχε σχεδόν ε- 
Ἀλείψει στην Ελλάδα. Την είχε διαδεχτεί η αριστοκρατία και 
τώρα κινδύνευε και αυτή. Οι εµπειρίες του από τις κοινωνικές 
και πολιτικές µεταθολές στις πόλεις-κράτη της εποχής του τον 
έπεισαν ότι τίποτε δεν είναι στατικό και αμετάθλητο στο σύμ- 
παν και στη ζωή. 

Για τη διαρκή µεταθολή και εξέλιξη ο Ηράκλειτος δεν έχει 
χαμιά αμφιθολία. Το πρόόληµα είναι αν αυτή η συνεχής µετα- 
θολή στις ανθρώπινες κοινωνίες οδηγεί στο καλύτερο ή στο 
χειρότερο, στη βελτίωση ή στη χειροτέρευση και την παρακμή. 
Ο φιλόσοφος δέχεται τη δεύτερη άποψη, όπως δίδαξε ο Ησίο- 
δος (Έργα και ημ., στ. 109-201) και όπως θα διδάξει αργό- 
τερα ο Πλάτωνας. Πιστεύει ότι ο ποινωνικός χα πολιτικός 
βίος διαρκώς χειροτευρεύει και παρακμάζει. ἱ 


1. Τα αποσπάσματα του Ηράκλειτου είναι παρμένα από τη γνωστή συλλογή 
των Η. Εἱείς - ΥΨ. Κταπζ Ὠῖο Εαρπιεπίε Ώει Ψοτκοκγαίίκατ (Τα αποσπάσµα- 
τα των Προσωκρατικώγ). 


ταν εύλογο να σχηματίσει ο Ηράκλειτος αυτή την απαι- 
σιόδοξη αντίληψη για τα ανθρώπινα πράγματα. Ανήκε στους 
αριστοκράτες διανοούμενους της αρχαιότητας. Ανήγε μάλιστα 
την καταγωγή του στο βασιλικό γένος των Ανδροχκλειδών, 
που, κατά την παράδοση, µε την αρχηγία του Ανδρόκλου. 
γιου του Κόδρου, είχαν κτίσει την Έφεσο. Σαν γνήσιος αρι- 
στοκράτης αντιπαθούσε φοθερά τους συμπολίτες του, που δε 
φιλοσοφούσαν, αλλά αμφισθητούσαν τα προνόμια των ευγε- 
νών και επιδίωκαν πολιτικές µεταθολές και μεταρρυθμίσεις. 
Όπως και ο Πλάτωνας, υποστηρίζει ότι από το λαό δεν µπο- 
ρεί να περιμένει κανείς τίποτε το καλό. Οι πολλοί είναι φαύ- 
λοι, κακοί, λίγοι είναι οι καλοί και οι ικανοί: οι ευγενείς (οι 
πολλοί κακοί, ολίγοι δε αγαθοί, απ. 104). «Για μένα», λέει, 
«ένας αριστοκράτης αξίζει όσο χιλιάδες απ᾿ το λαό» (είς εµοί 
µύριοι, εάν άριστος ῃ, απ. 49)’. Την απομάκρυνση από τα πα- 
λιά καλά ήθη, την επικράτηση των δημοκρατικών και τον πε- 
ριορισµό των δικαιωμάτων της τάξης του τα θεωρεί βέθαια 
παι φοθερά ολισθήµατα προς την παρακμή και την κατα- 
στροφή. 

Τελικά, αηδιασµένος από τη συμπεριφορά του λαού της 
Ἐφέσου, εκχώρησε τα βασιλικά του δικαιώµατα στον αδελφό 
του χαι έπαψε να ασχολείται µε τα κοινά. Κατά µεταγενέστε- 
ρες πληροφορίες (που πρέπει να τις δεχόμαστε µε πολλή επι- 
φύλαξη) οι συμπολίτες του. μολονότι τους περιφρονούσε, τον 
εκτιμούσαν και μάλιστα τον παρακαλούσαν να συγγράψει νό- 
ους για την καλή διοίκηση της Εφέσου. Αυτός όµως επίµονα 
αρνήθηκε να προσφέρει υπηρεσία σ᾿ αυτό το λαό που ζητούσε 
να ανατρέψει την καθιερωμένη τάξη και έδιωξε τους απεσταλ- 
µένους του µε σκαιότητα. «Γιατί παραξενεύεστε αχρείοι;» τους 
είπε. «Δεν είναι προτιμότερο να απέχω από την πολιτική ζωή 
παρά να ασχολούμαι µε τα κοινά µαζί σας;» (Τί, ὦ κάκιστοι, 


2. Ορισμένοι, στην προσπάθειά τους να διαφυλάξουν το κύρος του φιλόσο- 
φου, αποδίδουν τον όρο άριστος µε τον όρο ενάρετος ή τον αφήνουν ανερ- 
µήνευτο. Όμως στους αρχαίους άριστος είναι αυτός που εξέχει ὡς προς 
την καταγωγή, την κοινωνική τάξη, την ανδρεία και τις άλλες αρετές. Λέ- 
Ύοντας ο Ηράκλειτος άριστος εννοεί αριστοκράτης. Για το φιλόσοφο, βέ- 
όαια, ο αριστοκράτης είναι και ενάρετος και άξιος. Ανήθικος και ανάξιος 
είναι ο λαός. 
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θαυμάζετε; είπεν: ή ου κρείττον τούτο ποιείν ή μεθ᾽ υμών πο- 
λιτεύεσθαι; Διογένης Λ. ΙΧ. 3). Χαρακτηριστικό για τις πολι- 
τικές του αντιλήψεις είναι και το απόσπασµά του αριθ. 121. 
στο οποίο κατηγορεί µε δριμύτητα τους συμπολίτες του, γιατί 
εξόρισαν τον ολιγαρχικό Ερμόδωρο. «Αξίζει», γράφει, «όλοι 
οι Ἐφέσιοι, όσοι είναι ενήλικοι, να κρεμαστούν γι’ αυτή την 
πράξη τους» (άξιον Ἐφεσίους ηθηδόν ανάγξασθαι πάσι). 

Στο τέλος καταλήφτηκε από τέτοια απαισιοδοξία για τα 
ανθρώπινα πράγματα και µισανθρωπία, ώστε εγκατέλειψε την 
κοινωνία, κατέφυγε στα όρη και εκεί πέθανε ως ερημίτης. 

Είναι κρίμα που ένα τόσο µεγάλο μυαλό, όπως ήταν ο Η- 
ράκλειτος, αντί να αγαπήσει το λαό και να αγῶνιστεί για τα 
δίπαια και την καλυτέρευση της ζωής του, αντί να δράσει στην 
κοινωνία, παταλήφτηκε από µισανθρωπία και προτίµησε τη 
φυγή Χαι την απομόνωση. Η περίπτωσή του δεν είναι η μόνη. 
Ἡ υψηλή και «εκλεκτή» διανόηση τόσο στην αρχαία Ελλάδα 
όσο και στην Ευρώπη κατά τους νεότερους χρόνους, ακόµα 
χαι τους πρόσφατους, εξέφραζε τη συντήρηση και συχνά την 
αντίδραση της άρχουσας τάξης των ευγενών, των αριστοκρα- 
τικών, των πλούσιων, από την οποία προερχόταν και έµενε 
πίσω από τους καιρούς της. Οι αριστοκράτες φιλόσοφοι, όπως 
ο Παρμενίδης, ο Ηράκλειτος, ο Πλάτωνας, ο Πλωτίνος, ο 
Λόν, ο Έγελος και τόσοι άλλοι, και γενικότερα οι αριστο- 
πράτες διανοούμενοι κατά κανόνα αγωνίστηκαν να µην αλλά- 
ει ο κόσμος. 


2.2. Ο συνδυαοµός των θεωριών του Παρμενίδη και 
του Πράκλειτου. Η θεωρία του Πλάτωνα για τις 
Ιδέες και η πάνω σ’ αυτή θεμελίωση της γνωσιο- 
λογικής και κοινωνικής-πολιτικής θεωρίας του 


Ο Πλάτωνας συνδυάζει τη θεωρία του Παρμενίδη µε τη 
θεωρία του Ηράκλειτου. Δέχεται ότι στον κόσμο των αισθή- 
σεων υπάρχει συνεχώς µεταθολή, όπως δίδαξε ο Ηράκλειτος. 
Πέρα όµως από τις αισθήσεις υπάρχει ένας άλλος κόσμος 
αιώνιος, άφθαρτος, όπως δίδαξε ο Παρμενίδης. Και ο Ηρά- 
Ἐλειτος, άλλωστε. υποστήριξε ότι πίσω από τις φαινομενιχές 
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αντιθέσεις του αισθητού κόσμου υπάρχει ενότητα. «Από αυτά 
που παρουσιάζουν αντιθέσεις», γράφει, «δημιουργείται η πιο 
τέλεια αρμονία (εκ των διαφερόντων καλλίστη αρµονίη, απ. 
8). Και η αρμονία η αφανής που επικρατεί στο σύμπαν είναι 
τελειότερη από τη φανερή (αρµονίη αφανής φανερής κρείτ- 
των, απ. 54). 

Στην περιοχή του κοινωνικού βίου ο Πλάτωνας υποστηρί- 
ἕει ότι η πορεία προς την παρακμή είναι δυνατόν να αναχαι- 
τιστεί, αρκεί η εξουσία να περιέλθει σε φιλόσοφους ή έστω να 
υπάρξουν βασιλιάδες ή τύραννοι που να θελήσουν να έχουν 
για συμθούλους τους φιλόσοφους. 

Μια κατάλληλη νοµοθεσία που θα εφαρμοζόταν από ὁ- 
λους αι θα παρέμενε πάντοτε αµετάθλητη όχι μονάχα µπο- 
ρούσε να επαναφέρει την κοινωνία στην παλαιότερη µακάρια, 
κατά την αντίληψή του, εποχή τῆς, αλλά και να τη διατηρήσει 
πάντοτε σε ακμή και ευτυχία. Για τη θέσπιση όµως τέτοιας α- 
ναγεννητικής νομοθεσίας, για τη δηµιουργία τέλειων πολι- 
τειών (κρατών). έπρεπε να υπάρχει ένα πρότυπο πολιτείας 
προς το οποίο οι πολιτείες της γης να αποθλέπουν και να το 
προσεγγίζουν όσο είναι δυνατόν. Ἡ ανάγκη πρότυπου για την 
κοινωνική και πολιτική ζωή και γενικότερα η ανάγκη αιώνιων 
πρότυπων για όλα τα αντικείµενα του συνεχώς µεταθαλλόμε- 
νου αισθητού κόσμου οδήγησαν τον Πλάτωνα στη σύλληψη 
της περίφημης θεωρίας των ιδεών. Τον βοήθησαν σ᾽ αυτό οι 
θεωρίες του Ηράκλειτου και του Παρμενίδη. Η πρώτη του έ- 
δινε την εικόνα της αιώνιας µεταθολής και φθοράς του αισθη- 
τού κόσμου; η δεύτερη την εικόνα της ακινησίας και της αιω- 
γιότητας που υπάρχει πίσω από τα φαινόμενα, πίσω από τον 
απατηλό κόσµο των αισθήσεων. Τα υλικά πράγματα, ὑποστη- 
ορίζει, ο Πλάτωνας, µεταθάλλονται, φθείρονται, χάνονται, πα- 
ραμένουν όµως αιώνια τα πρότυπά τους, οι ιδέες τους. Τα υ- 
λικά πράγματα υπόκεινται σε γένεση, φθορά και θάνατο, αλ- 
λά τα πρότυπά τους, σύµφωνα προς τα οποία δημιουργούνται, 
είναι άφθαρτα και αιώνια, όπως το ον του Παρμενίδη. 


3. Χρησιμοποιούμε τον όρο πολιτεία µε την έννοια του κράτους ή του πολι- 
τεύµατος. ΄Όταν γράφουµε τον όρο µε κεφαλαίο το αρχικό. εννοούμε το 
γνωστό ομώνυμο έργο του Πλάτωνα (το οποίο στις παραπομπές σε συντο- 
µογραφίᾳ το γράφουμε Πολ.) Και τη λέξη πόλη τη χρησιμοποιούμε µε την 
έννοια του κράτους, όπως τη νοούσαν οι αρχαίοι Ἑλληνες. 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Στην πλατωνική φιλοσοφία η έννοια ιδέα δεν έχει υποχει- 
µενική σημασία. δε σηµαίνει ό,τι εννοούµεεµείς σήµερα: σκέψη. 
ιδέα, αλλά κάτι που είναι έξω από το μυαλό µας και πέρα 
από εµάς, µια αντικειμενική, αμετάθλητη και αιώνια οντότητα 
πάνω από τον κόσμο των αισθητών. Ιδέες είναι τα πρότυπα, 
προς τα οποία αποθλέποντας ο δημιουργός κατασκεύασε τον 
κόσμο, είναι τα αιώνια μοντέλα, τα καλούπια θα λέγαμε, σύμ- 
Φφωνα µε τα οποία έγιναν και συνέχεια παράγονται τα αισθη- 
τά όντα, αλλά και οι αξίες, γενικά όλα όσα υπάρχουν στη φυ- 
σική αι κοινωνική πραγματικότητα. Μια ορισμένη αμυγδα- 
λιά π.χ. είναι ένα δέντρο, ένα υπαρκτό ον, που στον καιρό της 
δημιουργίας ο θεός την έφτιαξε κοιτάζοντας προς ένα πρότυ- 
πο, προς µια ιδεώδη αμυγδαλιά που ὑπάρχει από καταθολής 
Χόσμου και θα υπάρχει πάντοτε σ᾿ έναν ουράνιο τόπο. Όλες 
οι αμυγδαλιές παράγονται σύμφωνα µε εκείνη την ιδεώδη ᾱ- 
µυγδαλιά, είναι αντίγραφά της. Το ίδιο ισχύει για όλα τα υ- 
λικά αντικείμενα αλλά και για τα πνευματικά. Οι έννοιες της 
δικαιοσύνης, τῆς φιλίας͵ της αλήθειας, του ωραίου κτλ. έχουν 
τα πρότυπά τους στον ουράνιο ιδεώδη κόσµο. Πάνω από όλες 
τις ιδέες βρίσκεται η ιδέα του αγαθού, µια ιδέα σχεδόν ταυτό- 
σηµη µε το θεό που καταυγάζει όλες τις άλλες. 

Ενώ οι ιδέες είναι αμετάθλητες και αιώνιες, τα όντα της 
αισθητής πραγματικότητας, τα «απεικάσματα» των ιδεών υ- 
πόκεινται σε γένεση και φθορά, σε µια διαρκή µεταθολή, όπως 
εκείνη για την οποία μίλησε ο Ηράκλειτος. Οι ιδέες είναι ο α- 
ληθινός υπαρκτός Χόσμος. Ο αισθητός Χόσμος, ο κόσμος της 
φυσικής, κοινωνικής και αξιολογικής πραγματικότητας είναι 
αντίγραφο του αληθινού κόσμου των ιδεών. Και όσο είναι πι- 
στότερος προς το πρότυπο τόσο είναι και αληθινότερος. 

Ἡ θεωρία των ιδεών επιτρέπει στον Πλάτωνα να θεµελιώ- 
σει τή γνωσιολογική αλλά και την κοινωνιολογική και πολιτι- 
πή του θεωρία. 

Γνωσιολογική θεμελίωση: Ο αισθητός κόσμος είναι µετα- 
θλητός, φθαρτός. Ἐπομένως και η γνώση που προσπορίζουν οι 
αισθήσεις είναι απατηλή, αναφέρεται στον κόσμο του γίγνε- 
σθαι και όχι στο σταθερό και αιώνιο πόσμο του είναι. ΄Αρα η 
αλήθεια δε βρίσκεται στον κόσμο των αισθητών αλλά στον υ- 
περαισθητό κόσμο των ιδεών. Για την απόκτησή της χρειάζε- 
ται επίπονος αγώνας, μακροχρόνια ενασχόληση µε τα µαθηµα- 
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τικά χαι τη φιλοσοφία, ώστε να μπορέσει ο άνθρωπος να υ- 
περθεί τον αισθητό κόσµο και να πλησιάσει το νοητό. Το αν- 
τίκρισµα του ιδεώδους κόσμου είναι πολύ δύσκολο και μόνο 
λίγες εξαιρετικές φιλοσοφικές Φύσεις, όπως ήταν αυτός. µετά 
από µεγάλο αγώνα, το επιτυγχάνουν. Ο πολύς πόσμος δεν 
µπορεί να απελευθερωθεί από την πλάνη των αισθήσεων, ζει 
προσκολλημένος στα είδωλα του ιδεώδους πόσμου. Στην πε- 
ρίφηµη εικόνα του σπηλαίου, στην αρχή του Ζ΄ βιθλίου της 
Πολιτείας του, ο Πλάτωνας µε μοναδικό σε παραστατικότητα 
τρόπο παρουσιάζει τους κοινούς και αφιλοσόφητους ανθρώ- 
πους σαν δεσµώτες στο βάθος ενός σπηλαίου (εν καταγείῳ οι- 
κήσει σπηλαιώδει), που δεν έχουν δει ποτέ τους τον έξω 
κόσμο. Δεμένοι µε αλυσίδες έτσι ώστενα βλέπουν προςτο βάθος 
του σπηλαίου και να µην μπορούν να στρέψουν το πρόσωπό 
τοὺς προς τα έξω για να δουν τον πραγµατικό κόσμο, αναγκα- 
στικά βλέπουν µόνο τις σκιές που τα εξωτερικά αντικείμενα 
ρίχνουν σ’ έναν τοίχο που είναι στο βάθος, πέρα από τους δε- 
σμώτες, καθώς φωτίζονται από µια φωτιά που καίει πέρα 
και πάνω απ᾿ αυτά, τις οποίες όµως δε θεωρούν ὡς σκιές, 
αλλά έχουν την παραίσθηση ότι είναι τα πραγματικά 
αντικείµενα. Ζουν σε µια πλάνη. από την οποία είναι πο- 
λύ δύσκολο να τους βγάλει κανείς. Ζουν στην αμάθεια 
χαι μολαταύτα μένουν ικανοποιημένοι. Αν λύσουμε τους δε- 
σµώτες και τους οδηγήσουµε προς τῃν έξοδο και το Φως, λέει 
ο Πλάτωνας, συνηθισμένοι όπως είναι στο αμυδρό φως της 
σπηλιάς, θα πονούν τα µάτια τους, θα τα κλείνουν και δε θα 
μπορούν να ατενίσουν το φως χαι τα αντικείμενα από τα ο- 
ποία πρώτα έθλεπαν τις σκιές τους. Πολλοί θα θέλουν να γυ- 
ρίσουν πάλι προς τη σπηλιά, θα αγανακτούν και θα αντιστέ- 
Χονται. Και χρειάζεται να τους σπρώχνεις και να τους τραθάς 
µε τη βία για να βγουν στο φως. Καθώς, λοιπόν, οι δεσµώτες 
του σπηλαίου δε γνωρίζουν τον πραγµατικό αισθητό κόσµο 
ούτε θέλουν να τον γνωρίσουν. έτσι και οι κοινοί άνθρωποι 
ζουν στην άγνοια και δε θέλουν να μάθουν. 

Κοινωνική - πολιτική θεμελίωση: Ἡ άριστη πολιτεία βρί- 
σκεται στον ουρανό. Είναι αυτή που περιγράφει στην Πολι- 
τεία του. Όπως γράφει στο τέλος του Θ΄ βιθλίου αυτού του 
έργου του, το ιδεώδες πολίτευµά του δε Φαίνεται να είναι ε- 
Φαρμόσιμο σ᾿ αυτό τον κόσµο, αλλά «μάλλον είναι ένα πρό- 
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τυπο στον ουρανό για ᾿κείνον που θέλει να βλέπει τον εαυτό 
του να κατοικεί εκεί, σ’ αυτήν την ιδεώδη πολιτεία» (εν ουρα- 
νῴ ίσως παράδειγµα ανάκειται τῷ βουλομένῳ οράν και ορώντι 
εαυτόν κατοικίζειν). Οπωσδήποτε η ιδεώδης πολιτεία υπάρ- 
χει και, αφού υπάρχει το πρότυπο, είναι δυνατόν να µεταρ- 
ρυθμιστούν τα πολιτεύµατα και οι νόμοι, ώστε οι πολιτείες της 
γῆς να πλησιάσουν στο πρότυπό τους, να µοιάσουν, όσο είναι 
δυνατόν, µε την ουράνια, µε την ιδεώδη πολιτεία και έτσι η 
κοινωνία να επανέλθει στην παλαιά αρετή και ακμή της. Ο 
σχοπός είναι ανάλογος µε το σκοπό που θέτει ο Χθιστιανι- 
σµός: επάνοδος στην παλιά καλή εποχή. Για το Χριστιανισμό 
η εποχή αυτή είναι η εποχή πριν από το προπατορικό αµάρ- 
τηµα’ για τον Πλάτωνα είναι η εποχή του Κρόνου, από την ο- 
ποία ο άνθρωπος µε την εξέλιξη προοδευτικά απομακρύνθηκε 
και παρήκμασε. Σκοπός της επιστροφής είναι να αποκτήσει ο 
άνθρωπος την παλαιά του αρετή που έχασε, «το αρχαίον κάλ- 
λος αναμορφώσασθαι». 

Επειδή η ιδεώδης πολιτεία όχι µόνο είναι πολύ δύσκολο ή 
μάλλον αδύνατο να εφαρμοστεί, αλλά και δεν προσφέρεται 
για µίµηση, αφού δεν είναι ορατή, οι κυθερνήτες των πόλεων 
και οι νοµοθέτες μπορούν να έχουν ως πρότυπο πολιτεύµατα 
που δεν είναι ιδεώδη, αλλά και δεν απέχουν πολύ από τα ι- 
δεώδη, πολιτεύµατα συντηρητικά, αρχαϊκά. όπως της Σπάρτης 
και της Κρήτης. Το πολίτευμα που αναπτύσσει ο ίδιος στους 
Νόμους του είναι ανάλογο προς το σπαρτιατικό. 

Η θεωρία των ιδεών παρέχει στον Πλάτωνα τη βάση για 
να στηρίξει την κοινωνιολογική-πολιτική του θεωρία για µια 
αρχαϊκή, συντηρητική, αριστοκρατική, στατική πολιτεία και 
ποινωνία. Και προσφέρεται ακόµα στην άρχουσα τάξη της ε- 
ποχής εκείνης χαι όλων των εποχών ένα αποτελεσματικό όπλο 
Ύια τον αποπροσανατολισµό των μαζών. Ο άνθρωπος πρέπει 
γα περιφρονεί τα γήινα χαι να βλέπει προς τον ουρανό. Και 
αφού τα υλικά αγαθά δεν αξίζουν, ποιος ο λόγος να διεκδικεί 
παραχωρήσεις από τους πλούσιους και να αγωνίζεται για την 
παλυτέρευση τῆς μοίρας του στη γη: Την ίδια υπηρεσία και σε 
πολύ µεγαλύτερο βαθµό προσφέρει στην κυρίαρχη τάξη και η 
θρησκεία, αφού κι αυτή ζητά από τοὺς πιστούς «να µην θη- 
σαυρίζουν θησαυρούς στη γη αλλά στον ουρανό». Βέθδαια αυ- 
τή η προτροπή έχει ένα ηθικό νόημα. αλλά οι πλούσιοι και οι 
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δυνατοί το παραθλέπουν. Κάνουν ό,τι μπορούν να µην περδί- 
ζουν οι άλλοι, οι πολλοί. Αυτοί μπορούν να θησαυρίζουν, α- 
Φού, άλλωστε, οι ίδιοι, όπως το βεθαιώνει και η θρησκεία, δεν 
έχουν πολλές ελπίδες να πάνε στον Παράδεισο. Ο Παράδεισος 
φτιάχτηκε για τους φτωχούς κι αυτός ο κόσμος γι’ αυτούς! Σ’ 
αυτή τη ζωή θα καλοπερνάνε αυτοί. Οι φτωχοί να κάνουν υ- 
ποµονή για την ...άλλη ζωή 


2.3. Η πίστη στη βαθμιαία πολιτική και κοινωνική 
παρακμή 


Η ανθρώπινη κοινωνία είναι τόσο τελειότερη όσο πιο κον- 
τά βρίσκεται στην ιδεώδη. Επίσης τα πολιτεύµατα είναι τόσο 
περισσότερο ορθά και τέλεια όσο περισσότερο μοιάζουν µε 
την ιδεώδη και ουράνια πολιτεία. Η εξέλιξη δεν είναι τίποτε 
άλλο παρά µια απομάκρυνση από την ιδεώδη πολιτεία, µια 
πορεία προς την παρακμή. ΄Οσο αρχαϊκότερη είναι η ποινωνία 
τόσο πλησιέστερα βρίσκεται στην ιδεώδη και τόσο τελειότερη 
είναι. Στην εποχή του Κρόνου, που ακόµα δεν είχε πραγµατο- 
ποιηθεί καμιά εξέλιξη. επικρατούσε στη γη η βασιλεία του 
θεού και οι άνθρωποι ήταν τρισευτυχισµένοι. Από τότε όµως 
η κοινωνία όλο απομακρύνεται απὀ την ιδεώδη και όσο απο- 
μακρύνεται τόσο παρακμάζει. 

Την αντίληψη για µια προοδευτική πορεία της ανθρωπό- 
τητας από την ακμή προς την παρακμή, από το καλύτερο στο 
χειρότερο δεν εκφράζει µόνο ο Πλάτωνας αλλά και πολλοί άλ- 
λοι συγγραφείς από τα χρόνια του ΄Όμηρου ως σήµερα. 


4. Ο Βάρναλης, μιλώντας για την αποκοιµιστική, ναρκωτική επίδραση της 
θρησκείας στις µάζες (όπιο των λαών την είπε ο Μαρξ) στην Αληθινή 4- 
πολογία του Σωκράτη, (ἐνδ. Κέδρος, σ. 90). λέει µετο στόμα του Σωκράτη: 

«Οι βασανισµένοι της ζωής πρέπει να πιστέόουµε πως θα χαρούμε και 
θα βασιλέψουμ’ αιώνια, -- φτάνει να πεθάνουμε πρώτα! Δεν κάνει να 
παίρνουμε πίσου µε τα χέρια µας ό,τι µας παίρνουν οι αφέντες µε τη δύ- 
ναµη χαι µε την πονηριά... Αυτουνούς θα τους τιμωρήσουν οι θεοί στον 
άλλο κόσµο. Θα βράζουνε µέσα στο καζάνι τῆς πίσσας στον αιώνα τον ά- 
παντα. Αν τους τιµωρήσουμµε εμείς, θα γίνουμε κακοί και τότε θα χάσουμε 
την ψυχή µας και θα βράζουμ’ εμείς µέσα στο καζάνι!». 


ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Ο Όμηρος θεωρεί τη γενιά του Τρωικού πολέμου κατώ- 
τερη από την προηγούµενή της και τους συγχρόνους του κατά 
πολύ κατώτερους από τους ήρωες του τρωικού πολέμου που ε- 
Ἑυμνεί για τη σωματική τους δύναμη και ανδρεία. Στο Α της 
Ιλιάδας (στ. 260-273) ο γέρο Νέστορας ομολογεί ότι τέτοιους 
άντρες σαν τον Περίθοο, το Δρύαντα και άλλους παλαιότε- 
ους ούτε είδε ποτέ του, ούτε θα Ἑαναδεί (ου γαρ πω τοίους 
ίδον ανέρας, ουδέ ίδωµαι). Μ’ εκείνους τους παλιούς κανένας 
από τους συγχρόνους του, ούτε και αυτοί οι ήρωες του τρωι- 
πού πολέμου δε θᾳ μπορούσαν να αντιπαραθληθούν στη δύ- 
ναµη. Στο Ε; (στ. 302-305) πάλι µας λέει ο ποιητής ότι ο Διο- 
µήδης έριξε έναν τεράστιο λίθο εναντίον του Αινεία, που δε 
θα μπορούσαν να τον σηκώσουν ούτε δυο άντρες τῆς δικής του 
εποχής. . 

Ιδιαίτερα απαισιόδοξος για τη µοίρα του ανθρώπινου γέ- 
νους είναι ο Ησίοδος. Στο έργο του Έργα και Ημέραι (στ. 
109-201) μιλάει για τα πέντε γένη που διαδοχικά ἐμφανίστη- 
παν στη Υη: το χρυσό, το ασημένιο, το χάλκινο, το ηρωικό και 
το σιδερένιο. Τα γένη τα εννοεί ως χρονικές περιόδους στην ε- 
Ἐελικτυκή πορεία του ανθρώπου από την ακμή προς την παρα- 
μή. 

Το χρυσό γένος έζησε στην εποχή του Κρόνου. Τότε οι άν- 
θρωποι ζούσαν µέσα σε απόλυτη ευτυχία, χωρίς κόπους και 
βάσανα. Η «ζείδωρος άρουρα» (η ζωοδότρα Υη) τους έδινε σε 
αφθονία όλα τα αναγκαία, χωρίς να εργάζονται. Η διχόνοια 
παι οι πόλεμοι τους ήταν άγνωστοι. Γεράματα δε γνώριζαν 
(ουδέ τι δειλόν γήραν επήν) και ο θάνατός τους ήταν ανώδυ- 
νος, ὅπως ο ύπνος (θνήσκον ως ύπνῳ δεδµηµένοι). 

Το χρυσό γένος χάθηκε για άγνωστο λόγο και το διαδέχτη- 
πε το πολύ κατώτερό του ασημένιο γένος. Οι άνθρωποι αυτού 
του γένους ζούσαν πολλά χρόνια. Μόνο η παιδική τους ηλικία 
διαρκούσε κάπου 100 χρόνια.) Αποητούσαν όµως τρομερή δύ- 


5. Και στην Παλαιά «ιαθήκη διατυπώνεται η ἴδια αντίληψη. Ο Αδάμ έζησε 
990 χρόνια (Γεν. Ε., 5). ο Μαθουσάλας 969 (Γεν. Ε, 27). ο Νῴε 950 (Γεν. 
Θ, 28). Οι άνθρωποι όµως που έζησαν µετά τον κατακλυσμό ζούσαν πολύ 
λιγότερα χρόνια, πολύ περισσότερα όµως από τα χρόνια που ζούμε εμείς, 
Ο Αβθαάμ π.χ. έζησε 175 χρόνια (Γεν. ΚΕ. 7) και η Σάρρα 127 (Γεν. ΚΓ. 
1). Σε ηλικία 100 χρονών και 90 αντίσταιχα (Γεν. 17. 17) νέννησαν παιοί, 
τον Ἰσαάκ. 


ναµη µε αποτέλεσµα να έρχονται σε συγκρούσεις μεταξύ τους, 
γα σκοτώνονται χαι να χάνονται πρόωρα. Έγιναν ακόμη αλα- 
ζονικοί και ασεθείς. Γι’ αυτό ο Δίας τους εξαφάνισε. 

Το τρίτο στη σειρά γένος είναι το χάλκινο. Όι άνθρωποι 
τώρα κατασκευάζουν χάλκινα σκεύη και όπλα και διακρίνον- 
ται για την τρομερή τους δύναμη. Χάθηκε κι αυτό το γένος, 
γιατί οι ἀνθρωποί του σκοτώθηκαν μεταξύ τους, ο ένας από 
το χέρι του άλλου. 

Ο Δίας έπλασε ύστερα ένα άλλο γένος ανθρώπων στην πο- 
λύτροφη γη (επί χθονί πολυθοτείρῃ). το ηρωικό, καλύτερο 
από τα δυο προηγούµενά του. Σ᾽ αυτό το γένος ανήκουν οι ή- 
θῶες που εκστράτευσαν εναντίον των Θηόών και εναντίων της 
Τροίας. Και αυτού του γένους η µοίρα του ήταν να χαθεί. Λι- 
τία ήταν οι πόλεμοι. ΄Αλλοι ήρωες σκοτώθηκαν και άλλοι πνί- 
γηκαν στη θάλασσα. Όσοι επέζησαν εγκαταστάθηκαν από το 
Δία στο νησί των Μακάρων και ζουν ευτυχισμένοι. 

Το τελευταίο γένος, στο οποίο ανήκε και ο Ησίοδος, είναι 
το σιδερένιο, ένα γένος δυστυχισµένο, καταδικασµένο από 
τους θεούς να ζει µε κόπους και βάσανα. Βαθμιαία η βιολο- 
γική παραπµή θα φτάσει σε τέτοιο σηµείο ώστε τα παιδιά να 
γεννιώνται γηρασµένα µε άσπρα μαλλιά. Παράλληλα οι άν- 
θρωποι θα παρουσιάσουν τέτοια ηθική εξαχρείωση. ώστε η 
Λιδώς και η Νέμεση, αφού σκεπάσουν το πρόσωπο µε τα λευ- 
κά τους πέπλα, θα τους εγκαταλείψουν και θα ανεθούν στον 
Όλυμπο. Στο τέλος ο Δίας θα εξαφανίσει κι αυτό το γένος. 

Και στο Χριστιανισμό υπάρχει ανάλογη αντίληψη για πο- 
θεία της ανθρωπότητας προς την παρακμή, που θα σταματήσει 
µε τη Δεύτερη Παρουσία του Χριστού και το τέλος του κό- 
σμου. 

Ο Πλάτωνας επηρεάστηκε ιδιαίτερα από τη θεωρία του 
Ἡσίοδου για τη βαθμιαία χειροτέρευση του ανθρώπινου γέ- 
νους. Αποζέχτηκε τις ιδέες του ποιητή και πάνω σ’ αυτές θε- 
µελίωσε την κοινωνιολογική και πολιτική του θεωρία. 

Στους νεότερους χρόνους την πεσιµιστική αντίληψη για τη 
μοίρα του ανθρώπου την εξέφρασαν πολλοί, ιδιαίτερα ο Σπέγ- 
Ἀλερ µε το έργο του Η καταστροφή τής Εοπερίας (1918), στο 
οποίο προαναγγέλλει ὡς επικείµενη την καταστροφή του δυτι- 
ποευρωπαϊκού πολιτισμού και την επικράτηση της βαρθαρό- 
τητας. 


ὤ ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Την αντίθετη άποψη για µια προοδευτική πορεία της αν- 
θρωπότητας προς το καλύτερο µε την ανάπτυξη των επιστη- 
µών και της τεχνικής και την οικονομική πρόοδο, την καταπο- 
λέμηση των δεισιδαιµονιών και της αµάθειας χαι την παιδεία 
των λαών εκφράζουν στους αρχαίους χρόνους οι υλιστές, ι- 
διαίτερα οι σοφιστές και ο Επίκουρος, χαι στους νεότερους οι 
διαφωτιστές, οι θετικιστές και προπαντός οι µαρξιστές, οι ο- 
ποίοι (μαρξιστές) στο τελικό στάδιο της ιστορικής εξέλιξης 
θέτουν την χωρίς κοινωνικές τάξεις, διακρίσεις και αδικίες 
κοινωνία. Ἡ δεύτερη αυτή αντίληψη για την τύχη της ανθρω- 
πότητας είναι αισιόδοξη και ανθρωπιστική. Κηρύσσει την πί- 
στη στον άνθρωπο και σ’ ένα καλύτερο μέλλον που έρχεται. 
που θα ρθει. 


2.4. Η γένεση και η εξέλιξη της πολιτικής κοινότητας 


Ο Πλάτωνας, όπως και ο Πρωταγόρας πριν απ᾿ αυτόν 
(στο μύθο που αναπτύσσει στο ομώνυμο πλατωνικό έργο), ε- 
πιχειρεί µια αναδρομή στη γένεση και την εξέλιξη της πολιτι- 
πής κοινότητας µε το σκοπό να προσδιορίσει τις μορφές µε τις 
οποίες εμφανίζεται και εξελίσσεται ο κοινωνικός χαι ιστορι- 
πός βίος. Η γενετική και εξελικτική διερεύνηση του πολιτικού 
Φαινομένου τον βοηθά να το περιγράψει στη συνέχεια στατι- 
κά πρώτα στην Πολιτεία και έπειτα στους Νόμους και να συ- 
ναγάγει πορίσματα για το πώς είναι δυνατόν να διοικηθεί η 
πολιτική κοινότητα κατά τον καλύτερο τρόπο και πώς είναι 
δυνατόν να επιτευχθεί η µεγαλύτερη ατομική χαι κοινωνική 
ευτυχία. Έτσι συνθέτει µια πολιτική θεωρία για τη γένεση και 
την εξέλιξη της πολιτικής κοινότητας που περιέχει αξιόλογες 
παρατηρήσεις χαι αναλύσεις, αλλά και τις αδυναμίες που έχει 
όλη η πολιτική του φιλοσοφία. Μιλάει για εξέλιξη της ανθρώ- 
πινης κοινωνίας και ταυτόχρονα αγωνίζεται να αποδείξει ότι 
η εξέλιξη αυτή οδηγεί στην παρακμή! αναγνωρίζει την εξέλιξη 
χαι ταυτόχρονα είναι κήρυκας της παλινδρόμησης προς τα πα- 
λαιά και τῆς στατικότητας. Και αφού µε την αναδροµή στην ι- 
στορία και την προϊστορία του κοινωνικού βίου καταλήγει στο 
συμπέρασμα ότι η πολιτική κοινότητα µε την εξέλιξή της βαθ- 
µιαία εχφυλίξεται, διαφθείρεται και παρακμάζει, προτείνει 
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µέτρα για τη θεραπεία του κακού. Στην Πολιτεία του ανα- 
πτύσσει θεωρία για µια ιδεώδη πολιτεία, προς την οποία οι 
πολιτείες της γης πρέπει να αποθλέπουν, που όµως δεν είναι 
µόνο ουτοπική, αλλά είναι ακόµα και στατική, αυταρχική στη 
δοµή και στη λειτουργία της, ανελεύθερη, απάνθρωπη. Κατά 
τη γεροντική του ηλικία στους Νόμους σκιαγραφεί µια άλλη 
πολιτεία που δεν είναι ιδεώδης, αλλά που προσεγγίζει την ι- 
δεώδη και είναι δυνατόν να εφαρμοστεί, η οποία όµως είναι 
χαι αυτή υπερθολικά συντηρητική και αυταρχική. 

Θα είναι ενδιαφέρον και χρήσιμο να δώσουµε σ’ αυτό το 
πεφάλαιο µια συνοπτική εικόνα των απόψεων του Πλάτωνα 
Ύια τη γένεση και την εξέλιξη της πολιτικής κοινότητας, όπως 
τις αναπτύσσει στην Πολιτεία, στον Πολιτικό, τους Νόμους, 
τον Τίμαιο και τον Κριτία του, γιατί µέσα απ᾿ αυτές φαίνονται 
οι αναχρονιστικές, αυταρχικές και αντιανθρωπιστικές του ι- 
δέες. 


Πολιτεία 


Για πρώτη φορά ο Πλάτωνας ανατρέχει στην προϊστορία 
του ανθρώπινου βίου και περιγράφει το πολιτικό φαινόμενο 
γενετικά και εξελικτικά στην Πολιτεία του (369/ κ.ε). «Η γέ- 
νεση της πολιτικής κοινότητας», γράφει, «οφείλεται στο γεγο- 
νός ότι ο παθένας µας δεν είναι αυτάρκης, αλλά χρειάζεται 
πολλά πράγματα για να ζήσει» (γίγνεται πόλις, επειδή τυγχά- 
νει ημών έκαστος ουκ αυτάρκης αλλά πολλών ων ενδεής, 
3699). Ἡ «χρεία». η ανάγκη είναι που υποχρεώνει τους αν- 
θρώπους να ζουν µαζί. Εδώ ο Πλάτωνας, θα λέγαμε, «σχέπτε- 
ται μαρξιστικά». Θεωρεί την οικονομία ως το θεµελιακό πα- 
ράγοντα στη συγκρότηση και τη λειτουργία της πρωτόγονης 
κοινωνικής οµάδας, χωρίς να υποπτεύεται ότι αποδίδει πρώτη 
σημασία σ’ έναν παράγοντα που τόσο περιφρονεί και τόσο θέ- 
τει στο περιθώριο τῆς πολιτείας του. Από τότε και από ακόµα 
παλαιότερα η θρησκεία και ο ιδεαλισµός αγωνίστηκαν να α- 
ποκρύψουν ή να υποτιµήσουν όσο τους ήταν δυνατόν (απο- 
προσανατολίξοντας έτσι τις µάζες και υπηρετώντας την χκυ- 
ρίαρχη τάξη) τούτη την ολοφάνερη αλήθεια: ότι δηλαδή ο άν- 
θρωπος το πρώτο που σκέπτεται, όταν αντιμετωπίζει τη ζωή. 
είναι να χορτάσει την πείνα του, να πιει γερό, να ντυθεί, να 
ικανοποιήσει τις υλικέςτου ανάγκες. Αν δεν ικανοποιήσει αυτές 
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τις ανάγκες, πνευματική-πολιτιστική δηµιουργία δεν µπορεί 
να υπάρξει. Και αυτό σηµαίνει ότι η οικονομία αποτελεί την 
αρχή, τη βάση. Θα χρειαστούν να περάσουν αιώνες πολλοί 
όσο να’ ρθουν ο Μαρξ και ο Ένγκελς για να αναπτύξουν και 
να αποδείξουν ότι αυτός ο παράγοντας, ο οικονομικός, απο- 
τελεί το θεμέλιο από το οποίο αναδύεται και στο οποίο στη- 
ορίζεται όλο το λεγόμενο κοινωνικό εποικοδόµηµα (ήθη. έθιµα. 
γόµοι, θρησκεία, τέχνες, ιδέες κτλ.). 

Η χρεία λοιπόν κινεί τους ανθρώπους στη συγκρότηση της 
ποινωγίας χαι στις δραστηριότητές τους. Η πρώτη κοινωνική 
ομάδα, παρατηρεί στη συνέχεια ο Πλάτωνας, αποτελείται 
από λίγα µέλη, όσα αρκούν για τη στοιχειώδη επιθίωσή της, 
από ένα γεωργό, έναν οικοδόµο. έναν υφαντή, έναν τσαγκάρη 
και μερικούς άλλους που ασκούν πολύ απαραίτητα επαγγέλ- 
µατα. Αυτή είναι «η αναγκαιοτάτη πόλις». Βαθμιαία η πρώτη 
και στοιχειώδης αυτή κοινωνική ομάδα διευρύνεται. Νέες α- 
νάγκες αναπτύσσονται και νέα αντίστοιχα στις καινούριες ᾱ- 
νάγκες επαγγέλματα εμφανίζονται, όπως του έµπορου. του υ- 
πάλληλου κ.ά. 

Σ᾽ αυτή την πρώτη µορφή κοινωνικής συµθίωσης επικρα- 
τεί ειρήνη και ευτυχία, γιατί τα µέλη της ομάδας είναι λιτο- 
δίαιτα, ολιγαρκή και αυτάρκη και γιατί ακόµα κάθε άτομο α- 
σχολείται, όπως υποστηρίζει ο Πλάτωνας, μ’ ένα επάγγελμα. 
Γι αυτό δεν υπάρχουν τα γενεσιουργά αίτια της διχόνοιας, 
του ανταγωνισμού και των πολέμων, αυτών των μεγάλων κα- 
κών που αποσυνθέτουν και καταστρέφουν την πολιτική κοι- 
γότητα. Ο Πλάτωνας λέει ότι αυτή η πρώτη κοινωνική ομάδα 
θα μπορούσε να ονομαστεί «πόλη γουρουνιών» (υών πόλις 
3724), γιατί τα µέλη της αρχούνται µόνο στην ικανοποίηση των 
βιολογικών αναγκών τους. 

Ἡ οµόνοια και η συνοχή τῆς αρχαϊκής αυτής πόλης κατά 
τον Πλάτωνα εξασφαλίζεται ιδιαίτερα µε την «οικειοπραγία». 
δηλαδή µε την εξειδίκευση του κάθε πολίτη σ᾿ ένα έργο και την 
αποκλειστική χαι μόνιμη απασχόλησή του μ’ αυτό, καθώς και 
με την αποφυγή κάθε µεταθολής στην πόλη που θα την απο- 
µάκρυνε απ᾿ αυτή την αρχαϊκή µορφή της. ΄Όμως στις πρωτό- 
Ύονες κοινωνίες, τις οποίες ο Πλάτωνας προθάλλει ως πρότυ- 
πο και προς τις οποίες θέλει να γυρίσει τον κόσµο, δεν απαν- 
τάται η οικειοπραγία. Στις κοινωνίες αυτές ο άνθρωπος ασχο- 
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λείται µε πολλά: είναι γεωργός και βοσκός και Ἑυλοκόπος κτλ. 
Πέρα απ᾿ αυτό παρατηρούμε ότι αυτή η επιµονή του Πλάτωνα 
για την απασχόληση μ ένα µόνο επάγγελµα υπαγορεύεται 
από την ταξική πολιτική θεωρία του. Οικειοπραγία σηµαίνει 
οι εργάτες, οι γεωργοί, όλοι οι εργαζόµενοι να ασχολούνται µε 
τα χειρωνακτικά τους έργα και αυτοί και τα παιδιά τους και 
οι άλλοι απόγονοί τους χαι να µην επιδιώκουν ποτέ να ασχο- 
ληθούν µε άλλα έργα που ανάγονται στη δικαιοσία της άρχου- 
σας τάξης. 

Η πολιτική κοινότητα όµως εξελίσσεται και αυτό είναι το 
κακό κατά τον Πλάτωνα. Οι άνθρωποι αναπτύσσουν όλο και 
γέες επιθυμίες, παύουν να είναι ολιγαρκείς και αυτάρχκεις, ε- 
πιζητούν τις ανέσεις, την ψυχαγωγία, τις απολαύσεις. Η κοι- 
γωνία γίνεται, θα λέγαμε, «καταναλωτική». Στην εξέλιξη αυ- 
τή εμφανίζονται νέες ανάγκες και νέα επαγγέλµατα. Τώρα δε 
χρειάζονται µόνο γεωργοί, βοσκοί και οικοδόµοι αλλά και 
µάγειροι, χοµµωτές, χορευτές, υπηρέτες κτλ. Για την άμυνα 
της χώρας και τη διεξαγωγή επεκτατικών πολέμων δηµιουρ- 
γείται µια νέα τάξη ανθρώπων, οι στρατιωτικοί (φύλακες). 

Με την απομάκρυνση από την αρχαϊκή της µορφή η πολι- 
τική κοινότητα έχει φτάσει σε προχωρημένο στάδιο παρακμής 
που εκφράζεται µε τον ανταγωνισμό, τις επαναστάσεις και 
τους πολέμους. Το συμπέρασμα του Πλάτωνα είναι ότι η εξέ- 
λιξη δεν προάγει την κοινότητα και δεν καλυτερεύει τη ζωή 
των πολιτών. Γι αυτό είναι ανάγκη η πολιτική κοινότητα να 
επανέλθει στην παλιά της µορφή. Το πρότυπο µιας τέτοιας αρ- 
χαϊκής πολιτείας, προς το οποίο πολιτικοί και νοµοθέτες µπο- 
ρούν να αποθλέπουν, είναι η ιδεώδης πολιτεία που, µετά την 
αναδρομή στη γένεση και την εξέλιξη της πολιτικής κοινότη- 
τας, περιγράφει αναλυτικά. µια πολιτεία --έκπφραση των πολι- 
τικών αντιλήψεων του Πλάτωνα-- αυστηρά ταξική, αυστηρά 
αντιδηµοκρατική χαι αυταρχική, αυστηρά στατική, αυστηρά 
εχθρική σε κάθε µεταθολή και εξέλιξη. Θα τη δούµε στο επό- 
µενο κεφάλαιο. 


Πολιτικός 


Την αντίληψή του για µια παλαιά ευτυχισμένη ζωή, από 
την οποία ο άνθρωπος απομακρύνθηκε και στην οποία πρέπει 
να επανέλθει, για να αποκτήσει και πάλι τη χαμένη ευτυχία 


δι 
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του, ο Πλάτωνας την εκφράζει παραστατικά στον Πολιτικό 
του µε το μύθο για κοσμικές περιόδους χαι µακάριο βίο κατά 
τη βασιλεία του Κρόνου. 

«Ἔτον καιρότου Κρόνου»,γράφει (2713 κ.ε.), «κυθερνούσαν 
τους ανθρώπους οι ίδιοι οι θεοί. Οι άνθρωποι ζούσαν τότε 
µέσα σ’ έναν τόπο παραμυθένιας ευδαιµονίας. Δεν είχαν οικο- 
γένεια Ἆαι περιουσία, ούτε πολεμούσαν μεταξύ τους. Γεννιόν- 
ταν από τη γη και ζούσαν από τους άφθονους καρπούς της 
που μόνη της παρήγε. Το χλίµα ήταν τόσο εύκρατο, ώστε δε 
χθειάξονταν ρούχα, ούτε κατοικίες. Για στρώμα τούς χρησί- 
µευε το παχύ και δροσερό χορτάρι που πάντα σκέπαζε τη γη. 
Επειδή τα είχαν όλα έτοιµα και είχαν όλο το χρόνο τους δια- 
θέσιµο, ασχολούνταν µε τα γράμματα και Φιλοσοφούσαν». Γε- 
νικά λέει πως «σε σχέση µε τους σημερινούς ανθρώπους οι άν- 
θρωποι ἐκείνοι ήταν ασύγκριτα πιο ευτυχισμένοι» (των νυν οι 
τότε μυρίῳ προς ευδαιµονίαν διέφερον, 215). 

Αργότερα αυτό το µακάριο γένος του Κρόνου χάθηκε και 
δημιουργήθηκαν άλλοι άνθρωποι, που όµως δεν ήταν ευτυχι- 
σµένοι, όπως στην εποχή του Κρόνου. Γυμνοί, Ἑυπόλωτοι, α- 
δύνατοι είχαν να αντιμετωπίσουν το κρύο, τα θηρία και άλ- 
λους κινδύνους. Και ήταν υποχρεωμένοι µε κόπους να εξοικο- 
νομούν τα απαραίτητα για την επιθίωσή τους. Σίγουρα θα ε- 
Ἑαφανίξονταν, αν οι θεοί δεν τους πρόσφεραν δώρα: το 
«πυρ», τις τέχνες, τους σπόρους για την καλλιέργεια κτλ. Μ᾿ 
αυτά τα δώρα οι άνθρωποι δημιούργησαν πολιτισμό και κα- 
τόρθωσαν να επιθιώσουν. Ευτυχία όµως, όπως εκείνοι που υ- 
πήρχε στην εποχή του Κρόνου, ούτε γνώρισαν ούτε θα γνωρί- 
σουν ποτέ. 

Και στον Πολιτικό, όπως και στην Πολιτεία και στους 
Νόμους, ο Πλάτωνας υποστηρίζει ότι για να διοικείται ορθά 
η πόλη και να ευτυχεί, «δεν πρέπει ποτέ να περιέλθει η εξου- 
σία στο λαό» (ο σύµπας δήµος ουκ αν ποτέ λάδθοι την πολιτι- 
κήν ταύτην επιστήµην, 3003). γιατί «ο λαός δεν είναι ικανός να 
ασκήσει καμιά απολύτως εξουσία» (μηδέν πλήθος μηδ’ ηντινούν 
δυνατόν είναι λαθείν τέχνην͵ 3005,) 

Σ᾽ αυτό το έργο βρίσκουμε και δυο άλλες βασικές πολιτι- 
κές αντιλήψεις του Πλάτωνα, που τις αναλύει διεξοδικότερα 
στην Πολιτεία και στους Νόμους του: την αντίληψη ότι ανά- 
μεσα στις κοινωνικές τάξεις πρέπει να υπάρχει αδιαπέραστος 
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Φραγμός, να µη συγχρωτίζονται οι αριστοκράτες και να μην 
πάνουν τα ίδια έργα µε τους κοινούς ανθρώπους, να µη «συγ- 
κερκίζουν» (υφαίνουν µαζί), όπως γράφει, µε τον πολύ λαό 
(9103): και την αντίληψή του ότι η πολιτεία πρέπει να είναὺ 
στατική. Σε κάθε πόλη, λέει, να συγγραφούν τέλειοι νόμοι 
από σοφούς νοµοθέτες και να αναγραφούν σε στήλες (κύρ- 
θεις), όπως έγινε µε τη νοµοθεσία του Σόλωνα, για να τους 
διαθάζουν και να τους εφαρμόζουν όλοι. Οι νόμοι θα είναι ιε- 
ροί. Όποιος τους παραθαίνει θα τιμωρείται µε θάνατο. «Να 
µην τολµάει κανείς από τους πολίτες», γράφει, «να κάνει τί- 
ποτε απολύτως παραθαίνοντας τους νόµους' αν εντούτοις κά- 
ποιος αποτολµά να παραθαίνει τους νόμους, να τιμωρείται µε 
θάνατο χαι µε όλες τις βαρύτατες ποινές». (Το παρά τους νό- 
µους μηδέν µηδένα τολµάν ποιείν των εν τῃ πόλει, τον τολµών- 
τα δε θανάτῳ ζημιούσθαι και πάσι τοις εσχάτοις, 207’). 


Νόμοι 


Στους Νόμους του (676" κ.ε.) ο Πλάτωνας παρέχει µια αᾱ- 
ναλυτική και ενδιαφέρουσα περιγραφή της εξέλιξης της πολι- 
τικής κοινότητας, ιδιαίτερα στον ελληνικό χώρο, από τους αρ- 
χαιότατους χρόνους ὡς την εποχή του. Ἡ 

Στους πανάρχαιους χρόνους, γράφει, το ανθρώπινο γένος 
χαι ο πολιτισμός καταστρέφονταν από κατακλυσμούς, ασθέ- 
γειες και άλλα αίτια (6775). Δεν µπορεί κανείς να αναχθεί σ᾿ 
αυτή την παλαιότατη εποχή που βρίσκεται ακόµα και πέρα 
από το μύθο. Γι’ αυτό την παρακολούθηση της εξέλιξης της 
πολιτικής κοινότητας αρχίζει από έναν κατακλυσμό που έγινε 
σε απροσδιόριστη χρονικά παλαιά εποχή και εξαφάνισε τους 
ανθρώπους και τον πολιτισμό τους, εκτός από μερικούς βο- 
σκούς που διασώθηκαν στις κορυφές των βουνών. Μετά τον 
κατακλυσμό αυτοί οι λίγοι που επέζησαν άρχισαν να αναδη- 
μιουργούν τον πολιτισμό που χάθηκε. Στην εξέλιξη από την 
πρωτόγονη εποχή ὡς τους χρόνους του διακρίνει τέσσερις 
βαθμίδες πολιτικού βίου: 

Πρώτη βαθμίδα πολιτικού βίου: Ἡ κοινωνική ομάδα στο 
πρώτο τῆς στάδιο είχε πατριαρχική µορφή. Την κυθερνούσαν 
οι μεγαλύτεροι στην ηλικία κατά κληρονομική διαδοχή και τα 
µέλη της ακολουθούσαν τον αρχηγό «σαν αγέλη οργίθων» 
(6803). Οι άνθρωποι ήταν λίγοι και οι οµάδες που σχημάτιζαν 
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σπάνια επικοινωνούσαν μεταξύ τους. Κατοικούσαν σε σπηλιές 
και τρέφονταν απὀ τους καρπούς των δένδρων, από τα 
προϊόντα της κτηνοτροφίας και από το κυνήγι. Τις κοινωνικές 
σχέσεις τους καθόριζαν τα πατροπαράδοτα έθιµα, το άγραφο 
δίκαιο. Δε γνώριζαν τη χρήση των μετάλλων, οὔτε είχαν προ- 
χωρήσει σε οργάνωση και καταµερισµό της εργασίας. Δεν ή- 
ταν πλούσιοι, ούτε όµως χαι φτωχοί. Ηταν αυτάρχεις, τους 
έφταναν τα λίγα που είχαν. Οι πόλεμοι ήταν άγνωστοι, γιατί 
δεν είχαν περιουσία, ούτε περιττές ανάγκες που αναπτύσσουν 
την επιθυμία για τα αγαθά των άλλων και την επιθετικότητα. 
Τα ήθη τους ήταν ήµερα. Ο Πλάτωνας υποστηρίζει ότι τα ήθη 
καταστρέφονται από τον πλούτο και τη συνακόλουθη αδικία. 
«τη συνοίκηση», γράφει, «που δεν υπάρχουν ούτε πλούτη 
ούτε φτώχεια είναι δυνατόν να αναπτυχτούν τα πιο ήµερα και 
ευγενικά ήθη» (6798). Να χαι µια άλλη σωστή ιδέα του Πλά- 
τωνα, που όµως δεν µπορεί να λειτουργήσει στο δικό του τα- 
Ἑικό, αριστοκρατικό πολιτικό σύστηµα. 

Και εδώ ο Πλάτωνας, όπως στην Πολιτεία και στον Πολι- 
τικό του, υποστηρίζει ότι στα πολύ παλιά χρόνια οι άνθρωποι 
ζούσαν ευτυχισμένοι. Η εξέλιξη όµως ήταν η συμφορά τους. 
Αυτή τους οδήγησε στην αύξηση των αναγκών, στην απλη- 
στία, στην αδικία, στην παρακμή. Είναι η αντίληψη που στους 
νεότερους χρόνους πρόθαλε εντυπωσιακά ο Ρουσώ. 

Δεύτερη βαθμίδα πολιτικού βίου: Η µετάθαση στη δεύτερη 
βαθµίδα του πολιτικού βίου είναι επακόλουθο της αύξησης 
του πληθυσμού και της ανάπτυξης νέων αναγκών. Οι άνθρω- 
ποι τώρα αποτελούν μεγαλύτερες οµάδες, εγκαθίστανται µό- 
γιµα σε οικισμούς που χτίζουν στις υπόρειες των βουνών, χρη- 
σιμοποιούν τα μέταλλα, καλλιεργούν τη γη, αναπτύσσουν τις 
τέχνες. Επειδή στον ίδιο οικισμό συνοικούν πολλά γένη µε 
διαφορετικά έθιμα, δημιουργείται η ανάγκη για τη σύνταξη 
νόμων. Αυτό το έργο ανατίθεται σε σοφούς νοµοθέτες. Η ε- 
Ἑουσία περιέρχεται στους ευγενείς, το πολίτευμα εξελίσσεται 
από πατριαρχία σ’ ένα είδος αριστοκρατίας που κυθερνούν οι 
πιο ισχυροί από τα γένη. 

Τοίτη βαθµίδα πολιτικού βίου: Κατά την περίοδο αυτή οι 
άνθρωποι κατεθαίνουν από τις υπώρειες στις πεδιάδες, χτί- 
ζουν πόλεις κοντά σε ποταμούς ή σελόφους, κατασκευάζουν 
λοία και ταξιδεύουν στη θάλασσα, ασχολούνται µε το εµπό- 


ριο. Ο πληθυσμός αυξάνεται και αυξάνονται και ον ανάγκες. 
Γι’ αυτό γίνονται επεκτατικοί πόλεμοι. Ένας τέτοιος πόλεμος 
είναι και ο Τρωικός. Κυθερνούν οι βασιλιάδες, αλλά η εξου- 
σία τους περιορίζεται από τους ευγενείς. Σε σπουδαία θέµατα 
ζητείται και η γνώµη του λαού. Εικόνα αυτού του πολιτεύμα- 
τος µας δίνει ο Όμηρος στην Ιλιάδα του. 

Τετάρτη βαθµίδα πολιτικού βίου: Καλύπτει την εξέλιξη 
κατά τους ιστορικούς χρόνους. Αρχίζει από την κάθοδο των 
Δωριέων και την ίδρυση των τριών δωρικών πόλεων-κρατών 
της Πελοποννήσου: της Σπάρτης, του ΄Αργους και της Μεσ- 
σήνης. Και οι τρεις αυτές πόλεις, υποστηρίζει, στην αρχή εἶ- 
χαν καλούς θεσμούς. Η Σπάρτη όµως που έμεινε πιστή στα 
πατροπαράδοτα, στους νόμους του Λυκούργου, γνώρισε ακ- 
µή, ενώ οι δυό άλλες πόλεις που απομακρύνθηκαν από την 
παράδοση, που νεωτέρισαν, εκφυλίστηκαν. Ἡ εμμονή στα πα- 
λαιά, η στατικότητα έσωσε την πόλη του Ευρώτα. Η προοδευ- 
τικότητα, οι µεταθολές κατάστρεψαν τις δυο άλλες αντίζηλές 
της. Και στην Αθήνα συνέθη το ίδιο. Όσο καιρό η πόλη ήταν 
πιστή στη σολώνεια νοµοθεσία ευτυχούσε. Έκφραση της ακ- 
µής της είναι η συµθολή τῆς στη νίκη κατά τους περσικούς πο- 
λέµους. Από τότε όµως που προχώρησε σε καινοτομίες και α- 
πομακρύνθηκε από την παράδοση άρχισε να παρακμάζει. 

Ο Πλάτωνας αναφέρεται στη δοµή και την εξέλιξη των 
πολιτευµάτων στις παραπάνω πόλεις και επισημαίνει ιδιαίτε- 
ρα τα πλεονεκτήματα του σπαρτιατικού πολιτεύματος και τους 
λόγους για τους οποίους οι άλλες πόλεις δεν αναδείχτηκαν, 
για να καταδείξει πώς είναι δυνατόν µια πόλη να διοικείται 
άριστα και να εξασφαλίζει την ευτυχία στοὺς κατοίκους της. 

Ἡ Σπάρτη ευδοκίµησε, γιατί το πολίτευµά της αποτελούσε 
µείξη της αριστοκρατίας, της ολιγαρχίας και της βασιλείας 
(6915 κ.ε.) παι έκφραση του μέτρου χαι γιατί εξασφάλιζε την 
τήρηση των αρχών που, κατά τον Πλάτωνα, πρέπει να διέπουν 
τις σχέσεις ανάµεσα στοὺς άρχοντες χαι τους αρχόµενους. 
Αυτές οι αρχές είναι οι εξής (69073: α) Οι γονείς να εξουσιά- 
ζουν τα παιδιά τους και αυτά να υπακούουν σ᾿ αυτούς’ β) οι 
αριστοκράτες να πυθερνάν τον πολύ λαό, τους αµόρφωτους, 
τους παρακατιανούς' γ) οι μεγαλύτεροι να κυθερνάν τους 
νεότερους’ ὃ) οι δούλοι να υπακούουν τυφλά στα αφεντικά 
τους: ε) να κυθερνάν οι πιο άξιοι και οι άλλοι να υποτάσσον- 


70 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


ται σ᾿ αυτούς στ) να κυθερνάν οι σοφοί χαι οι ειδικοί: και Ὁ 
γα είναι στην εξουσία αυτοί που είναι αγαπητοί στους θεούς͵ 
Είναι θέσεις που εκφράζουν µια αριστοκρατικά, αντιδηµο- 
κρατικά οργανωμένη πολιτεία. 

Με τις παραπάνω αρχές ο Πλάτωνας δεν αφήνει κανένα 
περιθώριο για καμιά ελευθερία. Όλοι οφείλουν να υπακού- 
ουν τυφλά: στους γονείς, στους μεγαλύτερους, στα αφεντικά, 
στους αριστοκράτες, στους σοφούς. Και να µην έχουν γνώµη. 
ούτε φωνή. Ἑνδεικτική. για την περιφρόνηση του Πλάτωνα 
προς τις ανθρώπινες ελευθερίες και την προσωπικότητα κα- 
θώς και για τη µεροληπτική του θέση υπέρ της ανελεύθερης 
Σπάρτης είναι και η κριτική που ασκεί εναντίον των Μεσση- 
νίων, γιατί, όταν οι Πέρσες εκστράτευσαν κατά της Ἑλλάδας 
το 490 π.Χ. αυτοί πελεμούσαν εναντίον της Σπάρτης (6929). Γι 
αυτό, γράφει, και οι Σπαρτιάτες δεν μπόρεσαν να στείλουν 
βοήθεια στους Αθηναίους έγκαιρα (6983). Δεν είναι µόνο ότι 
ϱ Πλάτωνας µάταια προσπαθεί να δικαιολογήσει την αγαπη- 
µένη του Σπάρτη για την απουσία της από τη µάχη του Μαρα- 
θώνα (άλλοι ήταν οι λόγοι για τους οποίους οι Σπαρτιάτες δεν 
έστειλαν βοήθεια έγκαιρα), είναι και ότι παραλείπει να µας 
πει --πι αυτό µας ενδιαφέρει εδώ-- ότι οι Μεσσήνιοι ζούσαν 
κάτω από το Σπαρτιατικό ζυγό στην πιο κτηνώδη δουλεία. Ε- 
ποµένως ο αγώνας τους εναντίον της Σπάρτης ήταν απόλυτα 
δικαιολογηµένος, Ὑνατί ήταν αγώνας για την επιθίωσή τους. Ο 
πόλεμος µε τους Πέρσες δεν είχε κανένα νόηµα γι’ αυτούς. 
Χειρότερα δούλοι από ό,τι ήταν δε θα μπορούσε να γίνουν. Ἡ 
δουλεία όµως για τον Πλάτωνα δεν έχει ιδιαίτερη σημασία. 
Την ευλογεί. Και γι’ αυτό δεν αισθάνεται καμιά συμπόνια για 
τους δύστυχους Μεσσήνιους, τους είλωτες της αγαπημένης του 
Σπάρτης. 


Ένας άλλος μύθος για µια παλιά χρυσή εποχή 


Ο Ἠλάτωνας στα έργα της ώριμης ηλικίας του και μάλιστα 
των γηρατειών του συχνά επανέρχεται στην αντίληψη ότι στα 
πολύ παλιά χρόνια οι άνθρωποι ζούσαν µακάρια, σε µια απί- 
στευτη ευτυχία, από την οποία όµως προοδευτικά απομακρύν- 
θηκαν Ἆαι έφτασαν στην έσχατη παρακμή των χρόνων του. 
Του χρησιμεύει Ύια να στηρίξει τη θεωρία του ότι η εξέλιξη 
εἶναι συνεχής πορεία από την ακµή προς την παρακμή και ότι 
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η παρακμή στην οποία περιήλθε η Ἑλλάδα της εποχής του 
μπορούσε να ανακοπεί και να επανέλθει η ευτυχία στις πόλεις 
µόνο µε δραστικές πολιτικές µεταθολές που θα κατέτειναν 
στην κατάργηση της δημοκρατίας και στην επάνοδο σε αρχαϊ- 
κές µορφές διακυθέρνησης αριστοκρατικού - ολιγαρχικού χα- 
ρακτήρα, σαν αυτές που περιγράφει στα πολιτικά του έργα. 
Μνημονεύσαµε προηγουμένως το μύθο του για µια ευτυχισµέ- 
νη ζωή στην εποχή του Κρόνου που παραθέτει στον Πολιτικό 
του. Ανάλογο μύθο διηγείται και στους Νόμους του. Τον πα- 
ραθέτουµε. Είναι πολύ ενδεικτικός για την πολιτική ιδεολογία 
του Πλάτωνα. Γράφει: : ' 

«Πολύ παλιότερα απ’ τις πολιτικές κοινότητες που πραγ- 
µατευτήκαμµε προηγουμένως, στην εποχή του Κρόνου, λένε ότι 
ζούσε µια γενιά ανθρώπων πολύ ευτυχισμένη. Εκείνης της 
κοινωνίας είναι απομίμηση όποια πολιτική κοινότητα στους 
χρόνους µας διοικείται µε άριστο πολίτευμα. 

Αναφέρει, λοιπόν, η παράδοση ότι οι άνθρωποι στην επο- 
χή του Κρόνου ζούσαν τρισευτυχισµένοι. Είχαν του θεού τα α- 
γαθά, χωρίς να μεριμνούν και να κοπιάζουν για τίποτα. Η αι- 
τία γι’ αυτή την µακάρια ζωή τους ήταν η εξής: Ο Κρόνος, που 
ήξερε πολύ καλά ότι, καθώς πριν απὀ λίγο συζητούσαµε, δεν 
υπάρχει άνθρωπος που να χει συγκεντρωμένες όλες τις εξου- 
σίες στα χέρια του χαι να µην είναι γεμάτος από Ἐιπασιά και 
αδικία, δεν έ6αλε στις πόλεις για κυθερνήτες βασιλιάδες και 
άρχοντες, αλλά δαίµονες, όντα που βρίσκονται πιο κοντά 
στους θεούς χι ανώτερα απ᾿ τους ανθρώπους. 

Έκανε ό,τι κάνουμε κι εµείς µε τα πρόθατα, τα γίδια και 
τ’ άλλα ήµερα ζώα που ζουν κατά κοπάδια. Δε βάζουμε βόδι’ 
να εξουσιάζει τα βόδια ούτε γίδι να εξουσιάζει τα γίδια, αλλά 
εμείς οι ίδιοι οι άνθρωποι είµαστε τα αφεντικά τους, που εί- 
µαστε όντα ανώτερά τους. 

Έτσι έκανε χι ο Κρόνος που πέρα απ’ τ’ άλλα αγαπούσε 
τους ανθρώπους. Έθαλε να µας κυθερνάν σ’ εκείνη την εποχή 
οι δαίµονες, όντα ανώτερα από µας, που µε µεγάλη τους ευ- 
κολία --μια που ήταν θεοί-- και χωρίς να µας στενοχωρούν σε 
τίποτε φρόντιζαν για όλες µας τις ανάγκες και, εξασφαλίζον- 
τας ειρήνη και αιδώ και ευνοµία και υποδειγματική δικαιοσύ- 
νη, κρατούσαν τις γενιές των ανθρώπων σε διαρκή ειρήνη και 
ευτυχία. 
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Η ίδια παράδοση λέει --και είναι αλήθεια αυτό που λέει-- 
ότι σ᾿ όσες πόλεις δεν χυθερνάνε θεοί αλλά κάποιοι θνητοί δεν 
μπορούν ποτέ αυτές οι πόλεις να πάρουν την απάνω βόλτα 
από τα κακά χαι τα βάσανα. 

Γι’ αυτό πρέπει να μιμηθούµε, όσο μπορούμε, την παραµυ- 
θένια εποχή του Κρόνου και υπακούοντας στο όποιο θεϊκό 
στοιχείο έχουµε µέσα µας να διοικούµε ως πολίτες και άτοµα 
τις πόλεις και τα σπίτια µας» (Νόμοι 713). 

Τι σημαίνουν αυτά; Πίσω στο παρελθόν, σταµάτηµα της ε- 
Ἑέλιξης, επιθολή θεοκρατικών - αριστοκρατικών - απολυταρ- 
χικών πολιτευµάτων, στα οποία ο λαός να υπακούει στον αρ- 
χηγό --που θα” ναι αριστοκράτης-- τόσο τυφλά όσο τα πρόδα- 
τα στον τσοπάνη. 


Τίµαιος - Κριτίας 


Την αντίληψη ότι οι άνθρωποι στα παλιά χρόνια ζούσαν 
ευτυχισμένοι και ότι η εξέλιξη είναι µια προοδευτική χειροτέ- 
ρευση του πολιτικού και κοινωνικού βίου εκφράζει ο Πλάτω- 
νας και στον Τίμαιο και τον Κριτία. και τα δυο έργα της γε- 
ροντικής του ηλικίας. 

Στη μυθική διήγηση για την Ατλαντίδα που περιέχεται 
στο Τίµαιο (21) κ.ε.) αναφέρεται ότι η Αθήνα, µια εποχή κά- 
που 9000 χρόνια πριν από τον Πλάτωνα, ήταν σε µεγάλη ακμή. 
Ἐίχε ευτυχία χαι ισχύ, γιατί ήταν χώρα γεωργική και δεν είχε 
επιδοθεί ακόµα σε θαλάσσιες δραστηριότητες. Οι πολίτες της. 
τέκνα της γῆς και του ΄Ἡφαιστου, διακρίθηκαν τότε για την 
ευνοµία και την πολεμική αρετή τους. Ανάμεσα στ’ άλλα κα- 
τόρθωναν να αναχαιτίσουν και την επιδροµή µιας πολεμικής 
φυλής που κατοικούσε στην Ατλαντίδα. σ’ ένα νησί που. σύμ- 
Φωνα µε το μύθο. υπήρχε κατά τους παλαιούς εκείνους χρό- 
γους. Αργότερα όμως έγινε κατακλυσμός. Καταποντίστηκε η 
Ατλαντίδα και πνίγηκαν οι γενναίοι και ενάρετοι Αθηναίοι. 
Σώθηναν µόνο λίγοι στα όρη, οι οποίοι µετά τον κατακλυσμό 
άρχισαν να αναδημιουργούν πάλι τον πολιτισμό. ΄Όμως στην 
αχμή εκείνων των Αθηναίων που έζησαν πριν απὀ τον κατα- 
κλυσμό δεν έφτασαν ποτέ. 

Σ᾽ εκείνη την πανάρχαια Αθήνα είχε εφαρμοστεί, λέει 
(Τιμ. 257), το ιδεώδες πολίτευμα που περιγράφει στην Πολι- 
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τεία του. Οι πολίτες ήταν χωρισμένοι σε τάξεις και ο καθένας 
ασχολούνταν µόνο µε τα έργα της τάξης του. 

Στον Κριτία ο Πλάτωνας είχε σκοπό να περιγράψει την ι- 
δεώδη πολιτεία τοῦ, όπως είχε πραγµατοποιηθεί στην Αθήνα 
σ’ εµείνους τους πανάρχαιους χρόνους. Το διάλογο όµως δεν 
πρόφτασε να τον τελειώσει. Σώθηκε µόνο η εισαγωγή του, ό- 
που αναφέρεται στη γεωλογική κατάσταση της Αττικής κατά 
τους προϊστορικούς χρόνους, στη ζωή των κατοίκων τῆς, στον 
πόλεμο που έκαναν οι κάτοικοι της Ατλαντίδας εναντίον της 
Αττικής και την αναχαίτισή τους από τους Αθηναίους και τέ- 
λος στην παρακμή του πολιτισμού της Ατλαντίδας και στην 
απόφαση των θεών να εξαφανίσουν το νησί και τους κατοί- 
κους του. 

Ἡ Αττική πριν από τον κατακλυσμό που έγινε στην εποχή 
του Δευκαλίωνα ήταν µακάρια χώρα. Είχε δάση, πηγές και 
ποτάμια µε νερά. Ακόμα και πάνω στην Ακρόπολη υπήρχε µια 
πηγή µε άφθονο νερό. Είχε ακόµα γόνιμο έδαφος και τους κα- 
τοίχους της, που είχαν γεννηθεί από τη γη. τους προστάτευαν 
η Αθηνά και ο Ἠφαιστος, οι θεοί της σοφίας και των τεχνών. 
Οἱ πολίτες ήταν χωρισμένοι σε κοινωνικές τάξεις. Απ’ αυτές η 
τάξη των φυλάκων (στρατιωτικών) κατοικούσε στην Ακρόπο- 
λη. Όι άρχοντες φρόντιζαν να μένει σταθερός ο πληθυσμός 
αυτής τής τάξης στις 20 χιλιάδες. Οι γυναίκες είχαν τα ίδια δι- 
καιώµατα µε τους άντρες και έπαιρναν µέρος ακόµα και στον 
πόλεμο. όπως φαίνεται απὀ τις παραστάσεις της Λθηνάς ὡς 
πολεμικής θεότητας. Ζούσαν ευτυχισμένοι εκείνοι οι παλαιοί 
Αθηναίοι. Αλλά η ευτυχία τους χάθηκε. Θα ήταν δυνατόν να 
την αναμτήσουν ή έστω να την πλησιάσουν οι σύγχρονοί του, 
αν εφάρμοζαν το πολιτικό σύστηµα που ο φιλόσοφος περι- 
γράφει στην Πολιτεία του. αν σταματούσε η εξέλιξη και πα- 
λινδρομούσε η ζωή σ᾿ εκείνη την παλαιότερη εποχή. 

Οι ίδιες ιδέες του Πλάτωνα και σ’ αυτά τα έργα του: ο 
μύθος για µια παλιά ευτυχισμένη εποχή από την οποία ο άν- 
θρωπος απομακρύνθηκε και στην οποία χρειάζεται να επανέλ- 
θει, η πεποίθηση ότι η εξέλιξη οδηγεί στην παρακμή, η αντί- 
ληψη για την ανάγκη µιας στατικής και απολυταρχικής διοι- 
κούµενης πολιτείας. 

Σηµειώσαμµε ήδη ότι οι θεωρίες για «χρυσές» εποχές στα 
πολύ παλαιά χρόνια εξέφραζαν βαθιές επιθυμίες των φτωχών 
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λαϊκών μαζών για απόλαυση αγαθών που στερούνταν: και ότι 
αυτές οι θεωρίες αποπροσανατόλιξζαν και αδρανοποιούσαν τις 
μάξες, γιατί τις συνήθιζαν να κοιτάζουν προς το παρελθόν και 
να αναζητούν σ᾿ αυτό την ευτυχία τους, αντί να αγωνίζονται 
για να αλλάξουν τους όρους της ζωήςτους. Ὑπηρετούσαν λοι- 
πόν µε τον τρόπο τους την άρχουσα τάξη. 


2.5. Πολιτεύματα: από την ακµή πτρος την παρακμή 


Στην Πολιτεία του ο Πλάτωνας περιγράφει αναλυτικά ένα 
πολίτευμα αριστοκρατικό, σοφοκρατικό. τόσο τέλειο και ι- 
δεώδες, ώστε να µη χρειάζεται ποτέ καμιά βελτίωση (θα το 
δούµε στο επόμενο κεφάλαιο). Ἐφαρμόστηκε, λέει, στην επο- 
χή του Κρόνου. Οι άνθρωποι όµως µε τις µεταθολές και την ε- 
ξέλιξη απομακρύνθηκαν απ’ αυτό το πολίτευμα και γι αυτό έ- 
χασαν την ευτυχία τους. Στην πορεία προς την παρακμή που 
ακολούθησε η πολιτική κοινότητα εφαρμόστηκαν στις πόλεις 
άλλα πολιτεύµατα που το καθένα τους ήταν τόσο λιγότερο ορ- 
θό, όσο πιο πολύ απείχε από το ιδεώδες πολίτευμα. Ο Πλά- 
τωνας υποστηρίξει ότι στη σειρά του εχφυλισμού των πολιτευ- 
µάτων πρώτο «ημαρτημένο» πολίτευμα είναι η τιµοκρατία, 
δεύτερο η ολιγαρχία. τρίτο η δημοκρατία και τελευταίο Ώ τυ- 
ραγγία, το «έσχατον πόλεως νόσημα» (Πολ. 5445.) Κριτική αυ- 
τών των πολιτευµάτων ασκεί ο φιλόσοφος στην Πολιτεία του 

ο 944" .ει). Τις σχετικές του απόψεις θα δούµε πολύ συνοπτι- 
κά στη συνέχεια. 


Τιµοκρατία (Πολ. 545: κ.ε.) 


Τιμοκρατία (τιµή “- κρατώ) ή τιµαρχία (τιµή Ί- άρχω). κα- 
τά τον Πλάτωνα, είναι το πολίτευμα στο οποίο. όπως και ο ό- 
ρος δηλώνει, Χύριο κίνητρο που κατευθύνει τη ζωή και τη 
συμπεριφορά των πολιτών είναι η αγάπη για τις τιµές, η επι- 
δίωξη της δόξας που προσπορίζουν οι νίκες, η «Φιλοτιμία». 
και η «φιλοδοξία». Αυτό το πολίτευμα ίσχυε ιδιαίτερα στη 
Σπάρτη χαι την Κρήτη, τις πιο συντηρητικές κοινωνίες της 
αρχαιότητας και επομένως τις πλησιέστερες σε παλαιότερες 
μορφές κοινωνικής ζωής. 

Η τιµοκρατία διατηρεί από την ιδεώδη πολιτεία την πει- 
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θαρχημένη ζωή, τον απόλυτο σεθασµό προς τους άρχοντες, 
την τυφλή υπακοή, τα κοινά συσσίτια, την περιφρόνηση προς 
τη χειρωνακτική εργασία και προς κάθε ασχολία που αποθλέ- 
πει στην απόπτηση υλικών αγαθών, τη φροντίδα για τη σωµα- 
τική άσκηση χαι τα πολεμικά έργα, τη στρατιωτική αγωγή. Α- 
πομακρύνεται όµως από την ιδεώδη πολιτεία, γιατί, ενώ σ’ ε- 
κείνη τιμάται το «λογιστικό», η σοφία, και κυθερνάν οι φιλό- 
σοφοι, στην τιµοκρατία τιμάται το «θυµοειδές», η ανδρεία, 
και κυθερνάν οι σωματικά ισχυροί και γενναίοι. Η τιµοκρατι- 
πή πολιτεία δεν καλλιεργεί τα γράμματα και τις τέχνες, δη- 
µιουργεί µόνο ικανούς στρατιώτες, είναι ένα στρατόπεδο σε : 
διαρκή πολεμική κατάσταση (5483). Ο πολίτης σ᾿ αυτή την πό- 
λη, γράφει ο Πλάτωνας, «συμπεριφέρεται σκληρά προς τους 
δούλους, ενώ προς τους ελεύθερους είναι προσηνής, υποκούει 
τυφλά στους άρχοντες, θέλει να εξουσιάζει, αγαπάει τις τιµές. 
τη γυμναστική και το κυνήγι» (5493). 

Το τιμοκρατικό πολίτευμα δεν είναι τέλειο. Είναι όµως το 
πλησιέστερο προς το ιδεώδες. Επομένως και το πολίτευμα της 
Ἀπάρτης, τιμοκρατικό στη δοµή και τους σκοπούς, ήταν, κα- 
τά τον Πλάτωνα, το καλύτερο από τα πολιτεύµατα που ίσχυαν 
στην εποχή του. Στους Νόμους, διαθλέποντας ότι η ιδεώδης 
πολιτεία του είναι αδύνατον να εφαρμοστεί στη γη, γίνεται 
πιο συγκαταθατικός. Περιγράφει και εισηγείται ένα πολίτευ- 
μα ανάλογο µε το πολίτευμα τῆς Σπάρτης. Προθάλλοντας ό- 
µως το λακωνικό πολίτευμα ως πρότυπο γίνεται θαυμαστής 
και προπαγανδιστής της απολυταρχικής Σπάρτης µέσα στη δη- 
µοκρατική Αθήνα. 


Ολιγαρχία (Πολ. 550’ κ.ε.) 


Στην τιµοκρατική κοινωνία είναι δυνατόν να αναπτυχτούν 
φιλοδοξίες και αγάπη για τα χρήματα και τα άλλα υλικά αγα- 
θά. Τότε µερικοί που αποκτούν πλούτο και δύναμη καταλύουν 
το πολίτευμα και επιθάλλουν την ολιγαρχία. Την εξουσία 
παίρνουν στα χέρια τους αυτοί που είναι άπληστοι και έχουν 
ή πασχίξουν να αποκτήσουν περιουσίες (οι Φιλοχρηματισταί 
παι φιλοχρήματοι, 5513), οι οποίοι υποδουλώνουν τους φτω- 
χούς, τους ενάρετους και τους άξιους. Το πολίτευμα γίνεται 
πλουτοκρατία. Δεν τιµώνται πια οι αξίες, η ανδρεία και οι άλ- 
λες αρετές αλλά ο πλούτος (5533. 
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Ὁ. Αναγκαστικά αυτό το πολίτευμα δεν είναι δυνατόν να ε- 
ξασφαλίσει την οµόνοια. Οι πολίτες διχάζονται͵ χωρίζονται 
σε δύο αντίµαχες παρατάξεις. Τη µια αποτελούν οι λίγοι, οι 
πλούσιοι, ου αριστοκράτες: την άλλη οι πολλοί. ο λαός (5513). 
Η ολιγαρχία περιέχει τα σπέρµατα της αποσύνθεσης και της 
πτώσης. Τελικά ο λαός εξεγείρεται και την καταλύει. 


Δημοκρατία (Πολ. 5554 κ.ε.) 


Με την επικράτηση της οικονοµικής ολιγαρχίας και τη 
διεύρυνση του χάσµατος ανάµεσα στους πλούσιους και τους 
φτωχούς δημιουργούνται οι προὐποθέσεις για την επανάσταση 
των φτωχών ενάντια στους πλούσιους, οι οποίοι φτωχοί, γρά- 
Φει ο Πλάτωνας, όταν πετύχουν, επιθάλλουν τη δημοκρατία. 
Την πριτική του Πλάτωνα σ’ αυτό το πολίτευμα, που ήταν πο- 
λίτευµα τῆς πατρίδας του, θα τη δούµε στο κεφ. 6. 


Τυραννία (Πολ. 563: κ.ε) 


Η τυραννία είναι το πιο εκφυλισμένο και ολέθριο πολίτευ- 
μα. Οι τύραννοι δεν έχουν καμιά αρετή. Είναι πονηροί, δύ- 
σπιστοι, βάναυσοι, υπόδουλοι στις επιθυμίες τους, άπληστοι, 
οι ἁπονηρότατοι» χαι «αθλιώτατοι» από όλους. Για να κατα- 
λάθουν την εξουσία, χρησιμοποιούν σατανικές μεθόδους: εκ- 
μεταλλεύονται τις λαϊκές αντιδράσεις κατά της ολιγαρχίας του 
πλούτου, εμφανίξονται στο λαό ως προστάτες του, ὡς εθνοσω- 
τήρες θα λέγαμε σήµερα, διαφθείρουν συνειδήσεις και τέλος 
καταφεύγουν χαι στη βία. Ο λαός είναι δυνατόν να πλανηθεί 
και να µην αντιδράσει, να πιστέψει ακόμα ότι οι τύραννοι θα 
τον σώσουν. Γρήγορα όµως θα αντιληφτεί τι τρομερά φείδια 
Είναι αυτοί για τους οποίους έτρεφε αγάπη και στους οποίους 
έδωσε δύναμη, γρήγορα θα διαπιστώσει ότι περιέπεσε σε βα- 
ριά σχλαθιά (5693. 

. Μόλιςο τύραννος καταλάθει την εξουσία, σχηματίζει ισχυ- 
ϱή προσωπική Φρουρά, συγκεντρώνει γύρω τους τους φαύλους 
(567 ), παραμερίζει ή εξοντώνει τους καλούς πολίτες, κατα- 
λύει τους νόμους και χυθερνά αυθαίρετα, επιθάλλει τη σιωπή 
σ όλους. Ὑποψιάζεται και φοθάται τους πάντες (5709) και α- 
σκεί ωμή βία. Όσο παραμένει στην εξουσία τόσο αποµονώνε- 
ται από το λαό, τόσο φοθάται ακόμα χαι τους ίδιους τους αν- 
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θρώπους του περιθάλλοντός του και τόσο γίνεται Φθονερός, 
δύσπιστος, άδικος, χωρίς φίλους. ένα πρόσωπο που συγχεν- 
τρώνει όλες τις κακίες και όλοι το αντιπαθούν 56803). 

Κατά τον Πλάτωνα οι άρχοντες: οι φιλόσοφοι (όπως τους 
ονομάζει στην Πολιτεία του) ή οι βασιλικοί άντρες (όπως τους 
θέλει στον Πολιτικό του). για να εξασφαλίσουν την ευτυχία 
της πόλης, μπορούν να παραθιάσουν και τους νόμους ακόµα. 
Καθώς είναι σοφοί Ἑέρουν τι να κάνουν. Οι τύραννοι όµως 
καταλύουν τους νόμους, χωρίς να είναι φιλόσοφοι ή βασιλι- 
χοί άντρες. Είναι γι’ αυτό ολέθριοι. Ο Πλάτωνας αντιπαθεί 
τους τυράννους, γιατί δεν έχουν αριστοκρατικό ήθος, κολα- 
κεύουν και εξαπατούν τις µάζες, εκμεταλλεύονται τις αδυνα- 
µίες τους. Και το χειρότερο απ’ όλα είναι «άμουσοι», αφιλο- 
σόφητοι, αµαθείς, υπόδουλοι στα πάθη και στις επιθυμίες 
τους. Ἡ τυραννία είναι ο θρίαµόος της απαιδευσίας, της «ύ- 
6ρεως» και της βαναυσότητας. 

Με ττις θέσεις αυτές του Πλάτωνα εναντίον τῆς ολιγαρχίας 
του πλούτου χαι πιο πολύ εναντίον της τυραννίας µπορεί να 
πει κανείς. Μπράθο! Σπουδαίος ο Πλάτωνας! Αντιµάχεται την 
ολιγαρχία και την τυραννία! ΄Όμως θα πέσει πολύ έξω. αν κα- 
ταλήξει σ᾿ ένα τέτοιο συμπέρασμα. Αν ο Πλάτωνας είναι ε- 
χθρός της ολιγαρχίας και της τυραννίας αυτό δε σηµαίνει κα- 
θόλου ότι έχει δημοκρατικές αντιλήψεις. Γιατί ο Πλάτωνας 
πραγματικά θέλει και προπαγανδίζει την απολυταρχία, µια ᾱ- 
πολυταρχία όµως όχι των πλούσιων ή, πιο πολύ, των απαίδευ- 
των και βάναυσων, αλλά των σοφών, των ειδικών. Η δική του 
θεωρία είναι υπέρ µιας «δικτατορίας» των φιλόσοφων, των ε- 
κλεκτών. 


2.6. Συμπεράσματα 


Από την επισκόπηση των κποινωνιολογικών και πολιτικών 
αντιλήψεων του Πλάτωνα που επιχειρήσαµε διαπιστώνουμε 
ότι στη θεωρία του κεντρική θέση κατέχει η πίστη σε µια ι- 
δεώδη µορφή κοινωνικού και πολιτικού βίου που υπήρχε σε 
παλαιούς χρόνους, από την οποία η πολιτική κοινότητα µε την 
εξέλιξη προοδευτικά απομακρύνθηκε και περιήλθε σε πα- 
ρακμή. Οι αλλαγές στους νόμους, η αποδοχή νέων ιδεών. οι 
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καινοτομίες, η ανάπτυξη νέων αναγκών οδήγησαν σε διαµά- 
χὲς, ανταγωνισμούς και εντάσεις που πατάστρεψαν τη συνοχή, 
την αρμονία και την ευτυχία στις πόλεις της Ἑλλάδας. Ιδιαί- 
τερη έκφραση της πολιτικής παρακμής είναι το γεγογός ότι σε 
πολλές πόλεις η εξουσία περιήλθε στους πολλούς, στο λαό, ο 
οποίος από τη φύση του είναι εντελώς ακατάλληλος να ασκή- 
σει την πολιτική εξουσία. Εξαίρεση αποτελούσαν η Σπάρτη 
και η Κρήτη που αντιστάθηκαν στις µεταθολές και έµειναν πι- 
στές οτην παλαιά στρατιωτική και λιτή δωρική παράδοση. 

Αφού εξέλιξη σηµαίνει βέθαιη πορεία προς το χειρότερο, 
όπως δίδαξε ο Ἡσίοδος χαι ο Ηράκλειτος, αφού αληθεύει 
το «όσο παλαιότερα τόσο καλύτερα», το ανθρώπινο γένος δεν 
᾿είναι δυνατόν να σωθεί και να Ἑαναθρεί την ευτυχία του πα- 
θά µε το σταµάτηµα της κοινωνικής και πολιτικής εξέλιξης και 
την Επιστροφή σε παλαιότερη µορφή διαθίωσης όσο το δυνα- 
τόν πλησιέστερη προς την ιδεώδη πολιτεία που ο ίδιος περι- 
γράφει στο ομώνυμο έργο του. 

Αυτή τη σωτήρια Επιστροφή στα παλαιά, στο «αρχαίον 
Χάλλος», λίγοι είναι ικανοί να πραγματοποιήσουν: οι φιλόσο- 
Φοι ή μονάρχες χαι τύραννοι που θα Φιλοσοφούσαν ή θα είχαν 
για συμθούλους τους Φιλόσοφους,. Η πολιτική κοινότητα δε 
σώζεται µε την παραχώρηση δικαιωμάτων στους πολλούς, το 
σεθασµό των λαϊκών ελευθεριών, τον περιορισμό ή την κατάρ- 
Ύηση του χάσµατος ανάμεσα στις κοινωνικές τάξεις, αλλά, αν- 
τίθετα, µε την ανάληψη της εξουσίας από την αριστοκρατική 
τάξη, µε την ανισότητα, τη στέρηση από τους πολίτες κάθε ε- 
λευθερίας, την αυστηρή εφαρµογή των νόμων, την τυφλή υπα- 
ποή στους άρχοντες, τη λιτότητα, το συντηρητισµό. 

Ἠροέχει να επικρατεί στην πόλη ενότητα χαι οµόνοια, 
γιατί η έλλειψή της αναπόφευκτα οδηγεί στην πολιτική έντα- 
ση, στις στάσεις και τις αλλαγές. Κατά τον Πλάτωνα, η ενό- 
τητα εξασφαλίζεται µε την κατάλληλη αγωγή, µε τον εθισμό 
της κάθε τάξης να ασχολείται µόνο µε τα δικά της έργα, µε τα 
διάφορα καταπιεστικά µέτρα, µε τον αποκλεισμό κάθε δυνα- 
τότητας για αλλαγή. Στην Πολιτεία του εισηγείται την κατάρ- 
Ύηση τῆς ιδιοκτησίας και την κοινοχτημοσύνη των γυναικών 
παι των τέκνων, για να µην αναπτύσσονται αντίστοιχα ενδια- 
φέροντα και υπάρχουν στην πόλη αιτίες καταστροφής της ε- 
νότητάς τῆς, για να είναι όλη η πόλη µια µεγάλη οικογένεια. 
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Προπαντός είναι ανάγκη η άρχουσα τάξη να μένει καθα- 
ρή, ανόθευτη. Αυτό θα επιτυγχάνεται µε ένα αυστηρό σύστη- 
μα ευγονισμού, µε το µη συγχρωτισµό της άρχουσας τάξης µε 
το λαό και µε µια αυστηρά ελεγχόμενη παιδεία. ἳ ι 

Αυτές τις ιδέες του φιλόσοφου για τον αυστηρό χωρισμό 
των πολιτών σε τάξεις, το σύστηµα ευγονισμού, την παιδεία 
κτλ. θα δούµε αναλυτικά στα τρία επόμενα κεφάλαια. 
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Στο προηγούμενο κεφάλαιο είδαμε τη θεωρία του Πλάτω- 
να Ύια τη γένεση και την εξέλιξη της πολιτικής κοινότητας. Σ᾽ 
αυτό το κεφάλαιο θα δούµε ποιο πολίτευμα και ποιες µεταρ- 
ρυθμίσεις εισηγείται ο φιλόσοφος για την ανακοπή της παρα- 
Χμής και την αναγέννηση των πολιτειών. 

Την πολιτική του θεωρία αναπτύσσει διεξοδικά πρώτα 
στην Πολιτεία, ἔπειτα στον Πολιτικό και τέλος στους Νόμους 
του. Στο πρώτο έργο του περιγράφει ένα πολίτευμα που θα 
μπορούσε να εφαρμοστεί, µόνο αν έπαιρναν την εξουσία οι φι- 
λόσοφοι ή αν οι μονάρχες Φιλοσοφούσαν (Πολ. 4734, 49ος. Ζ΄ 
Επιστ. 3263). Αλλά επειδή ως τότε ούτε οι φιλόσοφοι πήραν 
ποτέ την εξουσία ούτε οι μονάρχες Φιλοσόφησαν, αυτό το πο- 
λίτευµα δεν εφαρμόστηκε (Εκτός µόνο στη μυθική εποχή του 
Κρόνου) παι μάλλον δεθα εφαρμοζόταν ποτέ ούτε στο μέλλον. 
Είναι ένα ιδανικό πολίτευμα, ένα «παράδειγµα», στον ουρα- 
νό (Πολ. 5023). 

Στο δεύτερο έργο, που ο φιλόσοφος έγραψε ὕστερα από 
τις εµπειρίες που είχε αποκτήσει στη Σικελία, τη θέση του φι- 
λόσοφου άρχοντα την παίρνει ο υκανός βασιλιάς. 

Στο τρίτο έργο, έχοντας ως παράδειγµα τη Σπάρτη, περι- 
γράφει ένα πολίτευμα που θα ήταν δυνατόν να εφαρμοστεί. 
Στην Πολιτεία µας δίνει το ιδανικό πολίτευμα! στους Νόμους 
περιορίζεται στο δυνατό, στο εφαρµόσιµο. 
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3.1. Το πλατωνικό πολίτευμα στην Πολιτεία 


3.1.1. Ο ταξικός - ρατσιστικός μύθος για τα ανθρώπινα 
γένη 


Το πολιτικό σύστηµα που περιγράφει ο Πλάτωνας στην 
Πολιτεία του οικοδομείται στην ανισότητα που κατά το Φφιλό- 
σοφο καθορίζεται βιολογικά. Οι άνθρωποι από τη φύση τους 
δε γεννιώνται ίσοι και γι αυτό δεν µπορεί να έχουν την ίδια 
μοίρα. Το µέλλον τους είναι προκαθορισμένο από τη γέννησή 
τους. Σε άρχουσα τάξη θα αναδειχτούν τα παιδιά της άρχου- 
σας τάξης. Γεωργοί, εργάτες, «αρχόμενοι» θα γίνουν τα παι- 
διά των γεωργών, των εργατών, του λαού. Για τα παιδιά των 
δούλων --που δε χρειάζεται κανείς να τα σκέπτεται-- δεν µπο- 
ρεί να υπάρχει καμιά αμφιθολία. Θα γεννηθούν για δούλοι 
και αυτά και τα παιδιά τους και τα παιδιά των παιδιών τους. 
Η φύση, η µοίρα καθορίζει τον προορισμό κάθε τάξης και το 
μέλλον των ανθρώπων της. Στην άρχουσα τάξη είναι πάντα 
ευνοϊκή, γενναιόδωρη. Σ᾽ αυτήν προσφέρει όλα τα χαρίσματα. 
Στον πολύ λαό δίνει φτηνά δώρα. Στους δούλους είναι αδυ- 
σώπητη. Σ᾽ αυτούς δίνει µόνο µόχθους και βάσανα, πόνο χαι 
Χλάμα. Και έρχεται µετά η παιδεία να ευνοήσει και να καλυ- 
τερέψει ακόµα περισσότερο τη θέση της ευνοημένης από τη 
Φύση άρχουσας τάξης. Γιατί η πλατωνική παιδεία, για την ο- 
ποία τόσοι ύμνοι έχουν γραφεί από τους θαυμαστές του Πλά- 
τωνα, είναι προνόμιο για τους λίγους, γι αυτούς που ανήκουν 
στην αριστοκρατική τάξη. 

Ο Πλάτωνας µε επιμονή υποστηρίζει ότι οι άνθρωποι γεν- 
νιώνται απά τη φύση τους άνισοι͵, άλλοι για να κυθερνάν και 
γα προστάζουν κι άλλοι για να εργάζονται και να προσπορί- 
ζουν τα αγαθά στην άρχουσα τάξη. Η ίδια η φύση χωρίζει 
τους ανθρώπους σε τρεις τάξεις: τους άρχοντες (κυθερνήτες). 
τους φύλακες (στρατιωτικούς) και τους δημιουργούς (εργαζό- 
µενους). Οι δυο πρώτες τάξεις είναι οι κυρίαρχες, η τρίτη εί- 
γαι η κυριαρχούµενη. Ἡ βιολογική ανισότητα, που για τον 
Πλάτωνα αναπόφευκτα συνεπάγεται και κοινωνική ανισότη- 
τα, είναι νόμος. Την εκφράζει παραστατικά ο φιλόσοφος στο 
μύθο του για τα ανθρώπινα γένη. Λόγω της σπουδαιότητάς 
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του για τους σκοπούς αυτού του έργου τον παραθέτουμε ολό- 
πληρο: 

«Πώς θα µπορέσουµε να βρούμε τον τρόπο», ρωτάει 
ο Πλάτωνας µε τον στόµα του Σωκράτη, «λέγοντας ένα 
σωτήριο ψέμα, απ᾿ αυτά που λέγονται σε µια ανάγκη. 
για τα οποία συζητούσαµε πριν από λίγο, να κάνουμε να 
το πιστέψει ιδιαίτερα η άρχουσα τάξη κι αν δεν το πι- 
στέψει αυτή, να το πιστέψει τουλάχιστο ο λαός;». 

Και αφού ο συνομιλητής του Σωκράτη Γλαύκωνας, ο 
αδελφός του Πλάτωνα, εκφράζοντας την απορία του για 
το ψέμα που ο Σωκράτης έχει στο νου του, τον παρακα- 
λεί να το πει, ο Σωκράτης συνεχίζει: 

«Λέω. λοιπόν --μολονότι δεν Ἑέρω πώς να βρω την 
τόλμη ή ποια λόγια να χρησιμοποιήσω για να το πω-- 
και θα προσπαθήσω πρώτα να πείσω τους κυθερνήτες 
και τους στρατιωτικούς, έπειτα και τους άλλους πολί- 
τες... ότι τον παιρό εκείνο οι άνθρωποι αληθινά ήταν 
µέσα στη γη, όπου πλάθονταν και τελειοποιούνταν και 
αυτοί οι ίδιοι και τα όπλα τους και τα άλλα σύνεργά 
τους) και όταν πια συντελέστηκε η διαμόρφωσή τους 
στην έντελενα, η Γη, η µάνα τους, τους έφερε στο φως 
της ημέρας. 

Γι αυτό τώρα είναι ανάγκη να σκέπτονται για την 
πατρίδα τους σαν να είναι µάνα και παραµάνα τους και 
να την υπερασπίζονται, αν κάποιος της επιτεθεί, και 
τους άλλους πολίτες να τους θεωρούν σαν αδέλφια που 
γεννήθηκαν από την ίδια μάνα, τη Γη». 

Γλαύκωνας: «Δικαιολογημένα, Σωκράτη» τόση ώρα 
δίσταξες να µας πεις αυτό το ψέμα». 

Σωκράτης: «Ἠταν πολύ φυσικό. Αλλά, για άκουσε 
και τη συνέχεια του μύθου. Ναι, βέδαια, όλοι σεις που 
ζείτε στην πόλη µας --θα τους πούμε συνεχίζοντας αυτό 
το µύθο-- είστε, πραγματικά, αδέλφια. Ο θεός όµως, ὁ- 
ταν σας έφτιαχνε, σε όσους από σας προόρισε να κυθερ- 
νάτε ανακάτωσε χρυσάφι µέσα στα συστατικά σας. Γι 
αυτό είστε οι πιο πολύτιμοι’ σ᾿ όσους από σας προόρισε 

για ᾿στρατιωτικούς ανακάτωσε ασήμι και σ᾿ όσους 
προόρισε για γεωργούς και άλλους εργαζόμενους σίδερο 
και χαλκό. (Ο θεός πλάττων όσοι µεν υμών ικανοί άρ- 
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χειν χρυσόν "εν τῃ γενέσει συνέµειξεν αυτοίς, διό τιμιώ- 
τατοί εισιν’ όσοι δ᾽ επίκουροι άργυρον’ σίδηρον δε και 
χαλκόν τοις τε γεωργοίς και τοις άλλοις δημιουργοίς). 
Μια λοιπόν που όλοι σας είστε όμοιοι µεταξύ σας, κατά 
πανόνα θα Φφέρνετε στον κόσμο απογόνους που θα σας 
μοιάζουν πολύ. Μπορεί όµως να συµθεί καμιά φορά να 
γεννηθεί κανένα παιδί ασημένιο από το χρυσό γένος και 
από το ασημένιο χρυσό και το ίδιο µπορεί να συµθεί και 
µε το τρίτο γένος σε σχέση µε τα δύο πρώτα. Το πρώτο 
λοιπόν και το κυριότερο που παραγγέλλει ο θεός στους 
άρχοντες να κάνουν είναι να µην προσέχουν και να µην 
εξετάζουν τόσο σχολαστικά τίποτε άλλο όσο τα παιδιά 
που γεννιώνται για να διαπιστώνουν ποιο μέταλλο υ- 
πάρχει µέσα τους’ κι αν ακόµα και δικό τους παιδί βρε- 
θεί να είναι φτιαγμένο από χαλκό ή σίδερο, καθόλου να 
µην το λυπηθούν, αλλά, αποδίδοντας ό,τι αξίζει στη 
Φύση του, να το κατεθάσουν στην τάξη των τεχνιτών και 
των γεωργών: κι αν πάλι απ᾿ αυτή την τάξη συµθεί να 
γεννηθεί κάποιο παιδί που έχει µέσα του χρυσάφι ή α- 
σήµι, εκτιμώντας τις καλές βιολογικές του καταθολές, να 
το κατατάξουν στην τάξη των αρχόντων ή των στρατιω- 
τικών. Αυτό το έργο πρέπει να είναι η πρώτη φροντίδα 
των κυθερνητών, γιατί υπάρχει χρησμός ότι τότε η πόλη 
θα χαθεί, όταν ανεθούν στην εξουσία αυτοί που είναι 
Φτιαγμένοι από σίδερο ή χαλκό» (Πολ. 414ὺ - 4153. 


Ο μύθος, από πρώτη άποψη, Φαίνεται ότι εκφράζει µια α- 
λήθεια: ότι κάθε άνθρωπος από τη φύση του γεννιέται µε ορι- 
σµένες καταθολές και δυνατότητες που καθορίζουν, σε µεγάλο 
βαθµό, την πορεία και το βαθµό της ανάπτυξής του. Στην 
πραγματικότητα όµως ο μύθος είναι καθαρά ταξικός και χρη- 
σιµεύει στον Πλάτωνα ως βάση για να θεµελιώσει επάνω του 
το αυστηρά ταξικό πολιτικό του σύστηµα. Από τη φύση τους 
οι άνθρωποι, λέει ο μύθος, δεν είναι ίδιοι ὡς προς την ευφυΐα 
και τις ικανότητες. Ἡ άρχουσα τάξη είναι κατασκευασμένη 
ἀπό πολύτιμα μέταλλα --από χρυσό οι πολιτικοί άρχοντες και 
από ασήμι οι στρατιωτικοί-- και γι’ αυτό της αξίζει και είναι 
ανάγκη να κυθερνά. Οι γεωργοί, ου χειρώνακτες, οι τεχνίτες, 
οι πολλοί είναι κατασκευασµένοι από φτηνό μέταλλο, από 
χαλκό ή σίδερο, και γι’ αυτό είναι προορισµένοι να δουλεύουν 
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και να προσπορίζουν τα υλικά αγαθά στις δυο ανώτερες τά- 
Ἑεις. Οι άνθρωποι δεν είναι ίσοι από τη φύση τους και γι’ αυ- 
τό δεν είναι δυνατόν να είναι ίσοι και στη ζωή. Ἡ βιολογική 
ανισότητα υποχρεωτικά συνεπάγεται πολιτική και κοινωνική 
ανισότητα. Ἡ ανισότητα είναι φυσικός νόμος. Η παραθίασή 
του Οδηγεί την πολιτική κοινότητα στην παρακμή. Γι’ αυτό ο 
Πλάτωνας θέτει ως πρώτο µέλλημα των αρχόντων την αυστη- 
ρή διατήρηση αυτής της ανισότητας. Ο κάθε άνθρωπος θα εν- 
τάσσεται από τη γέννησή του στην τάξη του και θα ασχολείται 
µε τα έργα της τάξης του. Έτσι µονάχα µπορεί να υπάρχει δι- 
καιοσύνη χαι ευτυχία στην κοινωνία. Αν η ανισότητα που υ- 
παγορεύεται από την ίδια τη φύση δεν τηρηθεί στην πολιτική 
ζωή, αν ο λαός πάψει να ασχολείται αποκλειστικά μετα «βά- 
ναυσα» έργα, για τα οποία τον προόρισε η φύση, χαι μετέχει 
στα κοινά, όπως συνέδαινε στη Αθήνα, η καταστροφή είναι α- 
ναπόφευκτη. Ὑπάρχει χρησμός. γράφει, είναι θέληµα θεού η 
πόλη να χαθεί, όταν την κυθερνήσει «ο χαλκός ή ο σίδερος». 
δηλαδή ο λαός. Οι θεοί όρισαν να κυθερνάνε αυτοί που είναι 
Φτιαγμένοι από χρυσό, οι αριστοκράτες, και να υπακούουν 
αυτοί που είναι φτιαγμένοι από χαλκό ή σίδερο, ολαός. Αυτό 
είναι το πραγµατικό μήνυμα του μύθου. 

Βέθαια ο μύθος λέει ότι είναι δυνατόν ένα παιδί από το 
χρυσό ή το ασημένιο γένος που θα αποδειχτεί ότι δεν έχει µέ- 
σα του χρυσάφι να καταταγεί στην τάξη των τεχνιτών και των 
γεωργών και αντίθετα ένα παιδί από την τρίτη τάξη µε ιδιαί- 
τερες ικανότητες να προωθηθεί στην άρχουσα τάξη. Στην 
πραγματικότητα όµως κάτι τέτοιο δεν θα μπορούσε να συμµθεί 
σχεδόν ποτέ για τους εξής λόγους: 

α) Δεν προθλέπει ο Πλάτωνας καμιά εκπαίδευση για τα 
παιδιά της τρίτης τάξης, η οποία θα έκανε δυνατή τη διάκριση 
τῶν ικανών παιδιών και την προώθησή τους. Η παιδεία παρέ- 
χεται αποκλειστικά στην άρχουσα τάξη, για να διαιωνίζεται η 
παραμονή της στην εξουσία. Πώς θα ήταν δυνατόν τα παιδιά 
των εργατών χαι των αγροτών χωρίς καμιά εκπαίδευση να πα- 
θουσιάσουν ιδιαίτερες ικανότητες ανάλογες µετις ικανότητες 
των παιδιών της άρχουσας τάξης που από μικρά θα εκπαι- 
δεύονταν συστηματικά: Αυτό ο Πλάτωνας δεν το υπολογίζει. 
Και θυμίζει ορισμένους αριστοκράτες βιολόγους-ψυχολόγους 
του περασμένου αιώνα χαι του πρώτου μισού του αιώνά μας 
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που, από τη σύγκριση της ευφυΐας των παιδιών των ευγενών 
µε την ευφυΐα των παιδιών των ανθρακωρύχων, των οὔοκαθα- 
ριστών και γενικά των εργατών, χωρίς καθόλου να λαθαίνουν 
υπόψη το περιθάλλον στο οποίο τα παιδιά ζούσαν, έθγαξαν το 
συμπέρασμα ότι τα παιδιά των πρώτων, που Φυσικά παρου- 
σίαζαν ανώτερη ευφυΐα από την ευφυΐα των παιδιών των ερ- 
γατών (γιατί ζούσαν σε περιθάλλον πλούσιο σε μορφωτικούς 
ερεθισμούς και σπούδαζαν για πολλά χρόνια, ενώ τα παιδιά 
των εργατών ζούσαν σε άθλιο περιθάλλον και έμεναν αγράµ- 
µατα) είναι προικισµένα, ενώ αντίθετα τα παιδιά του λαού δεν 
έχουν από τη φύση τους περισσότερες ικανότητες από όσες 
χρειάζονται για να γίνουν εργάτες. Έτσι υπηρετούσαν την άρ- 
χουσα τάξη στην οποία και οι ίδιοι ανήκαν, όπως έκανε και ο 
αριστοκράτης Πλάτωνας. , 

β) Αλλά και αν παρεχόταν εκπαίδευση στα παιδιά της 
τρίτης τάξης, δε θα ήταν δυνατόν να διαπιστωθούν οι νκανό- 
τητές τους αµέσως µετά τη γέννηση για να αρχίσει η συστηµα- 
τική αγωγή τους. Για να εχδηλωθούν οι ικανότητες χρειάζεται 
να φτάσει ο άνθρωπος σε µια ορισμένη ηλικία. Ὑπάρχουν µά- 
λιστα ικανότητες που εκδηλώνονται πολύ αργά, ακόµα και µε- 
τά το 10ο έτος της ηλικίας. Και χρειάζονται ακόµα κατάλληλες 
επιδράσεις, αγωγή, παιδεία. Ο Πλάτωνας όµως ζητεί να γίνε- 
ται η κατάταξη των παιδιών σε τάξεις ανάλογα µε τις υκανό- 
τητές τους ύστερα από τη γέννηση, δηλαδή σε χρόνο που αυτές 
δεν έχουν ακόµα εκδηλωθεί. Και μάλιστα δεν εισηγείται κά- 
ποιο σύστηµα µε το οποίο θα γίνεται αυτή η κατάταξη. Ο Α- 
ριστοτέλης επισήμανε αυτό το πρόόθληµα. «Είναι εντελώς α- 
διευκρίνιστο», γράφει, «πώς είναι δυνατόν να γίνεται αυτή η 
µεταφορά βρεφών από την τάξη των γεωργών και των τεχνι- 
τών στην τάξη των στρατιωτικών και βρεφών απ᾿ αυτή την τά- 
Ἑη στην τάξη των αρχόντων» (Πολιτ. 1262) 25-27). 

Για τον ταξικό χαρακτήρα του μύθου προσθέτουμε χαι τα 
ακόλουθα επιχειρήματα: - 

Υ) Και αν ακόµα ήταν δυνατή η κατάταξη των παιδιών σε 
κοινωνικές τάξεις σε µια τόσο µικρή ηλικία, ποια είναι τα πε- 
οιθώρια σε ποσοστά που θα επέτρεπε ο Πλάτωνας γι αυτή τη 
μετάταξη παιδιών από τάξη σε τάξη: Στο κείµενο του μύθου 
αναφέρεται «έστι δ᾽ ότε» που σηµαίνει «μπορεί καμιά φορά», 
αν συµθεί καμιά φορά να γεννηθεί κάποιο παιδί µε ικανότητες 
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που δεν προσιδιάζουν στην τάξη του, σε µια σπάνια εξαίρεση. 
Ἐπομένως ϱ Κανόνας είναι τα παιδιά των εργατών, των βιοτε- 
χνών, των εμπόρων, των γεωργών να γίνουν εργάτες, βιοτέ- 
Άνες, έμποροι, γεωργοί, να µην ξεφύγουν από την τάξη τους. 
Είναι αξιοσημείωτο ότι και ο Αριστοτέλης έτσι ερμήνευσε 
το μύθο. «Ο χρυσός που προσφέρεται από τους θεούς», γρά- 
φει, «δεν ανακατώνεται άλλοτε µε τις ψυχές αυτών των αν- 
θρώπων Ἆαι άλλοτε µε τις ψυχές άλλων, αλλά πάντοτε µε τις 
ψυχές των ανθρώπων τῆς ίδιας τάξης» (ου γαρ οτέ µεν άλλοις 
οτέ δε άλλοις µέμειχται ταις ψυχαίς ο παρά του θεού χρυσός, 
αλλ’ αεί τοις αυτοίς, Πολιτ. 1264) 11-13). Οι θεοί προικίζοὺν 
πάντοτε την ίδια τάξη, την αριστοκρατική, και γι’ αυτό η τάξη 
αυτή πρέπει να κυθερνά. 
α. ὃ) Στην πραγματικότητα ο Πλάτωνας αποθαρρύνει, σχε- 
δόν απαγορεύει την ανάμιξη στις τάξεις, ζητεί τον αυστηρό 
χωρισμό τους. Κάθε ανάμιξη τη θεωρεί μέγιστο έγκλημα (µά- 
λιστα κακουργία), καταστροφή για την πόλη (μεγίστη βλάδη 
τῃ πόλει, Πολ. 4343). Κύρια επιδίωξη των αρχόντων θα είναι: 
να διατηρηθεί η άρχουσα τάξη καθαρή, ανόθευτη, να προφυ- 
λαχτεί από τον εκφυλισμό στον οποίο αναπόφευκτα θα την ο- 
δηγήσει, κατά τον Πλάτωνα, η συναναστροφή:και η επιμειξία 
μετους εργαζόμενους. Για να µην εκφυλιστεί η άρχουσα τάξη 
δε διστάξει ο «ανθρωπιστής» Πλάτωνας να εισηγηθεί, όπως 
θα δούµε παρακάτω, ακόµα και τη θανάτωση των ανάπηρων 
και ασθενικών βρεφών. . 


. 8) Σημειώνουμε ακόμα ότι ο Πλάτωνας, ενώ θεωρεί τη 
ξωή του ανθρώπου προκαθορισμένη από τη µοίρα του, μιλάει 
ταυτόχρονα και για.. ελευθερία της βούλησης. Ὑποστηρίζει 
ότι η ψυχή είναι ελεύθερη στην εκλογή του τρόπου της ζωής 
της, του βίου της, αλλά.... πριν από τη γέννησή της! Στην [Πο- 
λιτεία (6173) γράφει ότι η µοίρα, η Λάχεση καλεί τις ψυχές, 
πριν µπουν στα σώματα, να εκλέξουν ελεύθερα το θεό που θα 
διευθύνει τη ζωή τους (υμείς δαίµονα αιρήσεσθε). Αυτή τη δυ- 
γατότητα για ελεύθερη εκλογή του τρόπου της ζωής τους την 
ἔχουν για πρώτη και τελευταία φορά. Μετά την είσοδό τους 
στο σώμα, ύστερα από τη γέννηση, δεν έχουν καμιά ελευθερία 
για αλλαγή του βίου τοὺς και για νέα εκλογή. Αυτό σημαίνει 
ότι όσοι γεννιώνται για άρχοντες θα είναι πάντα άρχοντες χαι 
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όσοι γεννιώνται για να είναι αρχόµενοι θα μείνουν για πάντα 
εργάτες, γεωργοί, δούλοι κτλ. 

Δεν υπάρχει λοιπόν αμφιθολία ότι ο μύθος για τα ανθρώ- 
πινα γένη καθορίζει τη µοίρα του ανθρώπου αποκλειστικά µε 
βιολογικά κριτήρια και γι’ αυτό στην ουσία του είναι ταξικός, 
ρατσιστικός και απάνθρωπος. Χωρίξει τους ανθρώπους, τους 
διαιρεί, τους καταδικάζει να ενταχτούν στην τάξη των πατέ- 
ρων τους και να μείνουν μόνιμα σ᾿ αυτή. Και όµως αυτόν τον 
βαθιά αντιανθρωπιστικό μύθο οι πλατωνιστές και οι «ανθρω- 
πιστές» τον θεωρούν «ωραίον πλατωνικόν μύθον... µε αιώνιον 
κύρος» (π.χ. ο Κ. Βουρθέρης «Πλατ. Πολιτεία», Εγκυκλ. 41εξ. 
Ηλίου, εκδ. Α. τ. 16, σ. 191). 


Στη Ῥώμη ο Μενίνιος Αγρίπας (5ος αι. π.Χ.) μ᾿ έναν ανά- 
λογο μύθο (τον παραθέτει ο Τίτος Λίόυος Π1.32) κατόρθωσε να 
πείσει τους επαναστατηµένους πληθείους να αποδεχτούν τη 
µοίρα τους και να συνεχίσουν γα δουλεύουν για τους πατρί- 
χιους, τους αριστοκράτες Ρωμαίους. Τους διηγήθηκε ο Αγρί- 
πας ότι κάποτε τα χέρια, τα πόδια καν τα άλλα µέλη του σώ- 
µατος επαναστάτησαν εναντίον της κοιλιάς, γιατί την έτρεφαν 
µε τους κόπους και τον ιδρώτα τους, χωρίς αυτή να εργάζεται, 
και έπαψαν να της προσφέρουν τροφή. Το αποτέλεσµα ήταν 
να υποφέρει και η κοιλιά αλλά και αυτά τα ίδια τα µέλη. Έτσι 
τα µέλη του σώματος κατάλαθαν ότι Ύια να ζουν είναι αναγ- 
πασµένα να δουλεύουν πάντα για να εξασφαλίζουν τροφή 
στην κοιλιά. Το έργο της κοιλιάς είναι να χωνεύει το φαγητό 
για να ζει η ίδια και το σώµα. Και στην κοινωνία συµθαίνει 
πάτι ανάλογο. Η άρχουσα τάξη γεννήθηκε για το ρόλο της κοι- 
λιάς και ο πολύς λαός και μάλιστα οι δούλοι για τα ρόλο των 
µελών του σώματος. 

Λένε πως οι πληθείοι πείστηκαν απ᾿ αυτό το μύθο και γύ- 
ρισαν πάλι στη δουλειά και τη µοίρα τους. Και τα αφεντικά 
συνέχισαν να παίζουν το ρόλο της κοιλιάς! 

Ανάλογο μύθο είχαν και οι πρόγονοί µας. Είναι του σκυ- 
λιού αι των προθάτων (βλ. Ἐεν. Απομν. Π.7.13-14). Κάποτε, 
όταν τα ζώα μιλούσαν, τα πρόθατα, λέει, είπαν αγαναπτισµέ- 
να στον τσοπάνη. Αφεντικό, εμείς σου τα δίνουμε όλα: γάλα, 
αρνιά, μαλλί, συ όµως δε µας δίνεις τίποτε. Ζούμε µόνο µε το 
χορτάρι που βγάζει η γη. Το σκύλο όµως που δε σου δίνει τί- 
ποτε τον ταΐζεις µε ψωμί χαι ό,τι άλλο έχεις και τον προσέχεις 
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σαν τα µάτια σου. Είναι αδικία αυτό, αφεντικό! Τότε πετιέται 
ϱ σκύλος και τους λέει; Ανόητα πρόθατα, αν δεν ήμουν εγώ 
να σας Φυλάω, θα σας έτρωγαν οι λύκοι. Σε µένα χρωστάτε τη 
ξωή σας. Μη μιλάτε, λοιπόν. Να µένετε ικανοποιηµένα από τη 
ζωή σας, να τη δέχεστε έτσι όπως είναι Φτιαγμένη. Μη θέλετε 
να γίνετε ίσια µε μένα. Για το λαό ο μύθος σηµαίνει: Μη ζητάς 
να καλοπερνάς όπως τα αφεντικά σου. Ἐκείνα χρειάζονται να 
στέκονται πάνω απὀ σένα και να καλοπερνούν για να σε 
φροντίζουν και να σου εξασφαλίζουν την ησυχία σου. 


Τέτοιοι μύθοι που δικαιολογούν και στηρίζουν τη διαιώ- 
γιση της κοινωνικής ανισότητας και των προνομίων της άρ- 
χουσας τάξης «έπιαναν» κάποτε. Σήµερα όµως δεν πιάνουν. 
Γιατί οι λαοί όλο και ξυπνούν, κρίνουν και αντιδρούν. Για το 
μύθο του Αγρίπα θα πουν στην κυρίαρχη τάξη ό,τι οι πληθείοι 
εκείνης της εποχής, οι δούλοι και οι εργαζόµενοι όλων των ε- 
ποχών θα μπορούσαν να αντιτείνουν, αν δεν ήταν σκλαθωµέ- 
νοι και εξαθλιωµένοι: «Ωραία. Δεχόμαστε το νόηµα του μύ- 
θου. Αλλά να αλλάξουμε τους ρόλους. Έλα συ κοιλιά, ελάτε 
σεις αριστοκράτες, πλούσιοι να αναλάθετε το ρόλο µας, το 
ρόλο των εργαζόμενων. κι εμείς να αναλάθουµε το ρόλο της 
κοιλιάς. το δικό σας ρόλο. Και µετά συζητάμε». Και για το μύ- 
θο του σκυλιού και των προθάτων θα πουν: «Ελάτε, κύριοι 
της άρχουσας τάξης να ανταλλάξουµε το ρόλο, να γίνουμε ε- 
μείς άρχοντες-φύλακες και σεις πρόθατα κάτω από την εξου- 
σία µας και ύστερα τα λέμε». 

Σήµερα βέδαια οι εργαζόµενοι δεν έχουν ανάγκη από μύ- 
θους. Ρωτίζονται ηαι καθοδηγούνται από το διαλεκτικό υλι- 
σµό (όπως τον δίδαξαν οι κλασικοί: Μαρξ, Ένγκελς, Λένιν). 
ο οποίος θεωρεί αναπόφευκτο το τέλος του καπιταλισμού και 
βέδαιο το μετασχηματισμό της κοινωνίας, πρώτα σε σοσιαλι- 
στική και τέλος σε κομμουνιστική, που θα είναι κοινωνία ατα- 
Εική, χωρίς κυρίαρχους και κυριαρχούµενους, χωρίς εχµεταλ- 
λευτές, χωρίς πλούσιους χαι φτωχούς. ' 


3.1.2. ΟΙ τρεις κοινωνικές τάξεις 


Ο μύθος Ύια τα ανθρώπινα γένη στηρίζει τη διάκριση των 
πολιτών σε τρεις κοινωνικές τάξεις, την τάξη των αρχόντων 
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(κυθερνητώγ), την τάξη των φυλάκων (στρατιωτικών) και την 
τάξη των δημιουργών (εργαζόµενων).! 

Οι άρχοντες (το βουλευτικόν): Είναι αυτοί που έχουν χρυ- 
σάφι στην ψυχή τους, οι προικισµένοι, οι ανώτεροι στο πνεύ- 
μα, οι διανοούμενοι, οι φιλόσοφοι. Αποστολή τους είναι να 
Φιλοσοφούν και να κυθερνούν. 

Οι στρατιωτικοί (οι φύλακες). Ο θεός έθαλε µέσα τους α- 
σήµι και τους προόρισε να περιφρουρούν την πόλη από κιν- 
δύνους, να αποκρούουν τους εχθρούς. 

Οι εργαξόµενοι (οι δημιουργοί). Στην τάξη αυτή ανήκουν 
όσοι είναι φτιαγμένοι από φτηνό μέταλλο, από χαλκό ή σίδε- 
ρο: οι γεωργοί, οι βοσκοί, οι οικοδόµοι, οι βιοτέχνες, οι έµπο- 
ροι, οι ναυτικοί, οι τεχνίτες, οι χειρώνακπτες, όλοι οι εργαζό- 
µενοι. Έργο τους είναι να παράγουν και να ετοιμάζουν τα α- 
ναγκαία για τη ζωή των δυο ανώτερων τάξεων και τη δική 
τους. 

Στην ουσία υπάρχουν δυο τάξεις, η άρχουσα τάξη και ο 
εργαζόμενος λαός. Όι άρχοντες αποτελούν µια τάξη µε τους 
φύλακες. Μαζί ανατρέφονται και εκπαιδεύονται και κατά τον 
ίδιο τρόπο ζουν ὡς τα 35 τους χρόνια. Μετά δοκιμάζονται σε 
πολεμικά αξιώματα και άλλα καθήκοντα και όσοι διακρίνον- 
ται για την ευφυΐα τους, την αγάπη για τη φιλοσοφία χαι τις 
διοικητικές τους ικανότητες µετά το 500 έτος τῆς ηλικίας δια- 
Φοροποιούνται από τους φύλακες και αποτελούν την τάξη των 
αρχόντων, χωρίς όµως να αλλάζουν και τρόπο ζωής. 

Για τις δυο πρώτες τάξεις ο Πλάτωνας τρέφει απεριόριστη 
εκτίμηση. Είναι οι εκλεκτοί. Αντίθετα για την τρίτη τάξη αι- 
σθάνεται περιφρόνηση, γιατί οι άνθρωποί της κυριαρχούνται 
από ταπεινές επιθυμίες και κάνουν τις βάναυσες δουλειές που 
φέρνουν ντροπή στους αριστοκράτες. 


1. Στη διαίρεση των πολιτών σε τρεις τάξεις ο Πλάτωνας ακολουθεί τον Ἱπ- 
πόδαµο το Μιλήσιο (5ος αι.) ο οποίος, όπως γράφει ο Αριστοτέλης (Πολιτ. 
1267) 30-34), είχε εισηγηθεί σχέδιο πολιτείας µε δέκα χιλιάδες πολίτες (µυ- 
ρίανδρον) διηρηµένους σε τρεις τάξεις: στους πολεμιστές, στους τεχνίτες 
και στους γεωργούς. Σύμφωνα µε απόσπαοσµά του που έσωσε ο Στοθαίος 
(Περί Πολιτείας, βιθλ.. 4. κεφ. ΜΓ. 92). ο Ιππόδαµος διέκρινε τους πολίτες 
στους άρχοντες (πλάθος βουλευτικόν), στοὺς στρατιωτικούς (πλάθος επί- 
κουρον) και στους εργαζόμενους (πλάθος βάναυσον), όπως ακριόθώς και ο 


Πλάτωνας. 
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Στην Πολιτεία του ασχολείται διεξοδικά µε την τάξη των 
στρατιωτικών και των αρχόντων, µε την παιδεία τους, την κοι- 
νοκτημοσύνη των γυναικών και των παιδιών, µε τη ζωή και τα 


έργα τους. Για την τάξη των εργαζόμενων δεν καθορίζει σχε- 


δόν τίποτα. Ο Αριστοτέλης το σημειώνει ως µια µεγάλη αδυ- 
ναµία στο πλατωνικό πολιτικό σύστηµα. Παρατηρεί μάλιστα 
εύστοχα ότι ο Πλάτωνας μιλάει για πολλά πράγματα, που εἰ- 
ναι έξω από το θέµα του (τοις έξωθεν πεπλήρωκε τον λόγον, 
Πολιτ. 12640 39), ενώ δεν καθορίζει τίποτα για την τάξη των 
εργαζόμενων, όπως όφειλε (ουδέν διώρικεν, Πολιτ. 1264) 37). 


Η τρίτη τάξη (ο λαός) βρίσκεται στο περιθώριο της πολι- 
τικής ζωής. Υπάρχει µόνο για να παράγει. Δεν προθλέπονται 
γι αυτή παιδεία και άλλα δικαιώµατα. Αφήνεται ελεύθερη 
µόνο στον απολαυστικό βίο, ο οποίος χωρίς παιδεία απονκτη- 
νώνει τον άνθρωπο και τον κάνει περισσότερο υπόδουλο στην 
άρχουσα τάξη. 


Με τη διαίρεση των πολιτών σε τρεις τάξεις ο Πλάτωνας 
δε θεσµοθετεί µόνο την ταξική ανισότητα, τις διακρίσεις και 
την αδικία, αλλά καταστρέφει και την ενότητα της πόλης, την 
οποία εντούτοις θεωρεί εντελώς απαραίτητη για την ευδαιµο- 
γία της, και έτσι δημιουργεί τις προὔποθέσεις για την πα- 
ραχµή ή παι την κπατάλυσή της. Αυτούς τους κινδύνους τους ε- 
πισηµαίνει Ἆαι ο Αριστοτέλης. Γράφει: «Μοιραία µέσα στην 
ίδια πόλη θα υπάρχουν δυο πόλεις που θα είναι αντιµέτωπες 
και θα υπονομεύουν η µια την άλλη. Γιατί ο Σωκράτης (µετο 
στόµα του Σωκράτη μιλάει ο Πλάτωνας) διχάζει την πόλη: 
από τη µια µεριά βάζει τους φύλακες, ένα είδος φρουρών της 
πόλης, και από την άλλη τους γεωργούς. τους τεχνίτες και 
τους άλλους πολίτες. Και τα εγκλήματα και οι δίκες και όσα 
άλλα κακά υποστηρίζει ότι υπάρχουν στις πόλεις θα υπάρχουν 
πάντοτε και σ’ αυτή την πόλη. Ισχυρίζεται βέδαια ο Σωκράτης 
ότι, προσφέροντας την παιδεία αποκλειστικά στους φύλακες, 
δε θα χρειαστούν για την τάξη αυτή, λόγω τῆς αγωγής της, 
πολλές διατάξεις που να ρυθµίζουν την πολιτική της ζωή, την 
πώληση και την αγορά των προϊόντων και άλλα τέτοια. Επι- 
πλέον καθιστά τους γεωργούς κύριους των κτημάτων, επιθάλ- 
λοντάς τους όµως να δίνουν εισφορά: έτσι όµως είναι φυσικό 
να τοὺς Χάνει πολύ πιο επικίνδυνους και επαναστατικούς απ᾿ 
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ό,τι τοὺς είλωτες χαι τους πενέστες». (Πολιτ. 12644 26-26). 

Ο διχασµός λοιπόν στον οποίο οδηγεί η διαίρεση των πο- 
λιτών σε τάξεις είναι καταλυτικός για την υπόσταση τῆς πολι- 
τείας. Ο Πλάτωνας θεσµοθετεί την υποταγή των εργαζόμενων 
στην κυρίαρχη τάξη και προσφέρει τη θεωρητική βάση για την 
εκμετάλλευσή τους (που στο μεσαίωνα και πιο πολύ στους 
νεότερους χρόνους έλαθε άγρια µορφή). Και είναι φυσικό να 
αγωνίζονται οι εργαζόµενοι για την ανατροπή του πολιτεύµα- 
τος που τους καταδικάζει στην απαιδευσία και την εξαθλίω- 
ση. Επομένως, ο Πλάτωνας, υποδουλώνοντας το λαό στην άρ- 
χουσα τάξη και θέτοντάς τον στο περιθώριο της πολιτικής 
ζωής, δεν εξασφαλίζει την ενότητα τῆς πόλης. Αλλά και δί- 
νοντας όπλα και ισχύ στους φύλακες πάλι θέτει σε κίνδυνο την 
πολιτική ενότητα. Γιατί και οι φύλακες δε θα ανέχονται να 
ζουν πάντοτε στο στρατώνα και να κυθερνώνται από απροσ- 
γείώωτους «φιλόσοφους» γέροντες. 


3.1.3 Η αντιοτοιχία ανάµεσα στις λειτουργίες της ψυχής 
και τις Κοινωνικές τάξεις 


Ο Πλάτωνας δέχεται την ύπαρξη ψυχής, στην οποία όµως 
αποδίδει λειτουργίες που σήµερα η ψυχολογία τις θεωρεί λει- 
τουργίες του μυαλού, του πνεύματος. Δε µας ενδιαφέρει βέ- 
θαια καθόλου η πλατωνική θεωρία για τη λεγόμενη ψυχή. Εί- 
ναι τόσο Ἑεπερασμένη. Αναφερόµαστε όµως εδώ σ᾿ αυτή από 
ανάγκη, γιατί ο Πλάτωνας τη συνδέει µε την κοινωνιολογική 
του θεωρία. Ανάμεσα στην ψυχή και στην πολιτεία, λέει, υ- 
πάρχει αντιστοιχία. Ἡ ψυχή αντανακλά την πολιτεία και η πο- 
λιτεία την ψυχή. Οι λειτουργίες της ψυχής είναι τρεις: το λο- 
γιστικό, το θυµοειδές και το επιθυµητικό (Πολ. 435” κ.ε.). 

Το Λογιστικό (ο νους) έχει για έδρα του τον εγκέφαλο και 
είναι το πολυτιµότερο µέρος τῆς ψυχής, το αθάνατο στοιχείο 
µέσα στον άνθρωπο. Αποστολή του είναι να μεριμνά για όλη 
την ψυχή (Πολ. 4113), να εξουσιάζει τα άλλα µέρη της και να 


άρχει. 


2, Πενέστες ήταν δουλοπάροικοι στη Θεσσαλία, ένα είδος ειλώτων µε µοίρα 
ανάλογη µε τη μοίρα των ειλώτων της Λακωνικής και της Μεσσηνίας. 
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ΤΟ θυµοειδές εδρεύει στην παρδιά και εκδηλώνεται µε την 
ανδρεία, την αγάπη για το πολεμικά και τη φιλοδοξία. Ο 
Πλάτωνας το παρομοιάζει μ’ ένα λιοντάρι που είναι µέσα μας 
(Πολ. 5883). Μολονότι είναι θνητό στοιχείο (Τιμ. 693), συγγε- 
νεύει πολύ µε το λογιστικό και το βοηθάει στο έργο του. 

Το ἐπιθυµητικό κατοικεί στην κοιλιά και είναι το σωματι-. 
κό και ζωώδες στοιχείο, το «Φιλοχρήματον και φιλοκερδές» 
(Πολ. 5814), ο σύντροφος των απολαύσεων (πληρώσεως και η- 
δονών εταίρος, Πολ. 4393) της αυθάδειας και της αλαζονείας 
(Φαίδρος 2535). Μοιάζει μ ένα θηρίο που παίρνει πολλές µορ- 
φές και έχει πολλά κεφάλια (ιδέα θηρίου ποικίλου και πολυ- 
πεφάλου, Πολ. 588"). Στο Συμπόσιο (του Πλάτωνα) ο Αλκι- 
θιάδης χαι οι φίλοι του, που µεθυσμένοι μπήκαν στο σπίτι του 
Αγάθωνα, περασμένα μεσάνυχτα, εκφράζουν τόσο παραστατι- 
κά τη βάναυση φύση του επιθυμητικού. 
| Το επιθυµητικό αντιτίθεται στο λογιστικό και στο θυµοει- 
δές και αγωνίζεται να τα υποδουλώσει. ΄Αμα το πετύχει, ο άν- 
θρωπος πέφτει σε βαθύ σκοτάδι και παύει πια να επιδιώκει τα 
υψηλά και τα ωραία. 

Στο Φαίδρο (2534 - 256") ο Πλάτωνας µε µια θαυμάσια ει- 
χόνα παρουσιάζει παραστατικά τον ηγεμονικό ρόλο του λογι- 
στικού Χαι τη µάχη που γίνεται µέσα μας εξαιτίας της προσ- 
πάθειας του επιθυμητικού να µας υποδουλώσει, ολοκληρωτι- 
κά. Παρομοιάζει την ψυχή µε άρµα που σύρουν δυο φτερωτά 
άλογα. Ο αρµατηλάτης συμθολίζει το λογιστικό. το δεξιό ά- 
λογο το θυµοειδές και το αριστερό το επιθυµητικό. Το δεξιό 
άλογο είναι υπάκουο στον αρµατηλάτη και αγωνίζονται μαζί 
να ανεθάσουν το άρµα ψηλά. Το αριστερό όµως είναι άγριο. 
αφηνιάζει και αγωνίζεται να παρασύρει και το άλλο άλογο 
αι τον αμαξηλάτη µαξί µε το άρμα προς τα κάτω, προς τη γη. 
Δεν τιθασεύεται παρά µόνο µετο μαστίγιο χαι τα σπιρούνια. 

, Οι τρεις ψυχικές λειτουργίες είναι αντίστοιχες στο χαρα- 
χτῆρα Ἆαι στις εκδηλώσεις µε τις τρεις κοινωνικές τάξεις. Στο 
λογιστικό αντιστοιχεί η τάξη των αρχόντων’ αρετή τους είναι 
η σοφία και αποστολή τους να άρχουν. Στο θυµοειδές αντί- 
στοιχη είναι η τάξη των φυλάκων: αρετή τους είναι η ανδρεία 
χαι ἔργο τους η Φρούρηση της πόλης. Στο επιθυµητικό αντί- 
στοιχο είναι το «χρηματιστικό γένος», οι εργαζόµενοι: αρετή 
τους είναι η σωφροσύνη, που εκφράζεται µε έλεγχο των.επιθυ- 
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µιών και κυρίως µε την τυφλή υποταγή στους άρχοντες, και α- 
ποστολή τους να παράγουν και να ετοιμάζουν τα απαραίτητα 
αγαθά για την άρχουσα τάξη. 

Αδικία και ένταση επικρατεί στην ψυχή, όταν διαταράσ- 
σεται η σχέση ανάµεσα στις τρεις δυνάµεις της και ιδιαίτερα 
όταν το επιθυµητικό δεν υπακούει στο λογιστικό, όπως ακρι- 
θώς αδικία, επαναστάσεις και πόλεμοι επικρατούν στην πολι- 
τεία, όταν οι πολίτες δεν ασχολούνται αποκλειστικά µε τα έρ- 
γα της τάξης τους και μάλιστα όταν δεν υπακούουν τυφλά 
στους άρχοντες. 

Ἡ πάλη ανάμεσα στις δυνάµεις της ψυχής προκαλεί δυστυ- 
χία, όπως δυστυχία και καταστροφή προκαλεί και η πάλη των 
τάξεων. Το ιδεώδες είναι να µη γίνεται ποτέ πόλεμος ούτε µέ- 
σα µας ούτε στην πόλη και να µη χρειάζεται νίκη. Γιατί η νίκη 
δεν είναι ιδεώδες, αλλά αναγκαιότητα, (το νικάν ουκ ην των 
αρίστων αλλά των αναγκαίων, Νόμοι 628:.) Αρμονία και εἰ- 
τυχία επικρατεί στον εαυτό µας, όταν ηγεµονεύει το λογιστικό. 
Ειρήνη και ευτυχία επικρατεί στην πόλη, όταν ο λαός υπα- 
πούει στους άρχοντες και ασχολείται µε τα έργα που προσι- 
διάζουν στην τάξη του. 

Εξετάζοντας την αντιστοιχία ανάµεσα στην ψυχή και στην 
πολιτεία καταλήγουμε σε χρήσιμα συμπεράσματα για το σκο- 
πό αυτής της μελέτης. 

Τόσο στην ψυχή όσο και στην πολιτεία επικρατεί φυσική 
ανισότητα. Ὑπάρχουν εχλεκτά, πολύτιμα στοιχεία χαι στοι- 
χεία κοινά, τιποτένια. Ἐχτιμά τα πρώτα ο Πλάτωνας και πε- 
ριφρονεί τα δεύτερα. Στην πολιτεία εχτιµά τους φιλόσοφους 
αυτούς που από τη φύση τους είναι προικισµένοι χαι προορι- 
σµένοι να κπυθερνούν, όπως στην ψυχή εκτιμά το λογιστικό 
που χι αυτό είναι εκλεπτό και πρέπει να ηγεμρνεύει. Στην ψυ- 
χή καταδικάζει το επιθυµητικό και στην πολιτεία αντίστοιχα 
καταδικάζει και περιφρονεί τον εργαζόμενο λαό, τους βάναυ- 
σους, που δεν επιδιώκουν, λέει, τίποτε άλλο παρά πως να ι- 
πανοποιούν τις ταπεινές τους επιθυμίες. Το επιθυµητικό είναι 
µέσα µας ένα θηρίο. Ένα τέτοιο θηρίο είναι και ο λαός. Οι 
άρχοντες οφείλουν να τον κρατούν σε υποταγή, χρησιµο- 
ποιώντας στην ανάγκη χαι το μαστίγιο, όπως κάνει στο Φαί- 
ὃρο ο αμαξηλάτης για να τιθασέψει το δύστροπο άλογο, το ε- 
πιθυµητικό. 
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Απαραίτητη για την ατομική και κοινωνική ευτυχία θεω- 
ρεί ο Πλάτωνας τη συνεργασία στον άνθρωπο των δυνάµεων 
της ψυχής και στην πολιτεία των κοινωνικών τάξεων. Τη συ- 
νεργασία όµως τή θέλει στη βάση της ανισότητας, στη σχέση α- 
Φεντικού και δούλου. Για να υπάρχει στον άνθρωπο ευτυχία. 
είναι ανάγκη το επιθυµητικό να είναι υποδουλωμένο στο νοη- 
τικό στοιχείο. Κατά τον ίδιο λόγο και στην πολιτεία, για να υ- 
πάρχει ειρήνη και ευτυχία, είναι ανάγκη οι εργαζόµενοι να υ- 
ποτάσσονται απόλυτα στους άρχοντες, να εκτελούν χωρίς κα- 
μιά αντίρρηση τις εντολές τους και να µην προθάλλουν καμιά 
αξίωση. Ο Πλάτωνας εκφράζει επανειλημμένα την περιφρόνη- 
σή του προς τις σωματικές επιθυμίες και κατ᾽ επέκταση προς 
την τάξη εκείνη στην οποία αναθέτει το έργο παραγωγής των 
αγαθών ποὺ τις ικανοποιούν. Έτσι τα υλικά αγαθά, η βελτίω- 
ση των συνθηκών της ζωής, η άνεση που κατέχουν κεντρική 
θέση στη ζωή και αποτελούν κίνητρα δημιουργίας και προό- 
δου στον Πλάτωνα βρίσκονται στο περιθώριο. Και αυτοί που 
εργάζονται, αυτοί που παράγουν χαι κινούν την οικονομία 
της χώρας θεωρούνται κατώτεροι, χαρακτηρίζονται βάναυσοι 
και περιφρονούνται. Ἡ πλατωνική πολιτική φιλοσοφία είναι 
αριστοκρατική (κυθερνούν τα θεωρούμενα από το φιλόσοφο 
ευγενή και πολύτιμα στοιχεία: στον άνθρωπο το λογιστικό και 
στην πολιτεία οι φιλόσοφοι), απολυταρχική (το λογιστικό 
στον άνθρωπο και οι φιλόσοφοι-άρχοντες στην πολιτεία κατα- 
δυναστεύουν), απόλυτα αντίθετη προς την αρχή της ισότητας 
και τη δημοκρατική αντίληψη. 


3.1.4. Παράγοντες που συντελούν στη διατήρηση 
της Τέλειας πολιτείας 


Ἡ τέλεια πολιτεία είναι αδύνατο να εφαρμοστεί σε αν- 
θρώπους που έχουν συνηθίσει µε ορισμένο τρόπο ζωής. Γι’ αυ- 
τό είναι ανάγκη οι άρχοντες της πόλης σε κάποιο κατάλληλο 
χρόνο να διώξουν από την πόλη προς τα περίχωρα όλους όσοι 
είναι πάνω από 10 χρονών, άντρες και γυναίκες, και να κρα- 
τήσουν τα παιδιά, προφανώς µόνο των αριστοκρατών, στα ο- 
ποία να κάνουν συστηματική και σωστή διαπαιδαγώγηση 
(Πολ. 5413). Απ’ αυτά τα παιδιά θα προέλθουν οι στρατιωτι- 
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κοί και κυθερνήτες της πόλης, η τάξη των φυλάκων και των 
αρχόντων. Ιδιαίτερη σημασία έχει να γίνει µια καλή αρχή, να 
τεθούν στέρεες βάσεις. Στο μέλλον θα καταθάλλεται πολλή 
Φροντίδα να παραμένει η πόλη αµετάθλητη, στατική. Ο μύθος 
για τα ανθρώπινα γένη θα διδάσκεται πάντοτε, ιδιαίτερα στα 
παιδιά, ώστε το νόηµά του να γίνει κοινή συνείδηση, θρησκευ- 
τική πίστη σ’ όλους και να δέχονται όλοι την ταξική διαίρεση 
και ανισότητα ως κάτι το φυσικό και αναπόφευκτο. Έτσι η 
παιδεία θα παίζει σπουδαίο ρόλο για τη διδασκαλία και την 
αποδοχή του νοήματος του μύθου, τη διαμόρφωση της επιθυ- 
μητής συμπεριφοράς και την κατ’ αυτό τον τρόπο εξασφάλιση 
της πολιτικής ενότητας. Εκτός από την παιδεία σηµαντικά θα 
συµθάλλουν στη διατήρηση της ενότητας της πολιτείας η δι- 
καιοσύνη µε την πλατωνική της έννοια, η ακτηµοσύνη και η 
λιτότητα των φυλάκων και των αρχόντων, η ποινοπτημοσύνη 
των γυναικών και των παιδιών και η εφαρµογή ενός σκληρού 
συστήµατος ευγονισμού. 


3.1.4.1. Η παιδεία 


Την πλατωνική παιδεία θα εξετάσουμε ιδιαίτερα στο επό- 
µενο κεφάλαιο. Εδώ σημειώνουμε µόνο ότι ο Πλάτωνας στην 
Πολιτεία του, το κυριότερο πολιτικό του έργο, σύμφωνα πάν- 
τα µε τις αριστοκρατικές του αντιλήψεις, ασχολείται αποχλει- 
στικά µε την παιδεία της άρχουσας τάξης και ιδιαίτερα των 
φυλάκων. Για την παιδεία του μεγάλου πλήθους των εργαζό- 
µενων δε λέει τίποτα. Δεν είναι τυχαίο αυτό. Δεν προθλέπει 
παιδεία για τους ανθρώπους της τρίτης τάξης, γιατί πιστεύει 
ότι δεν τους χρειάζεται για τα έργα που θα ασκούν. Την πε- 
ριορίζει λοιπόν µόνο σ’ όσους δεν ασχολούνται µε χειρωνατι- 
κά και άλλα πρακτικά έργα, στους εκλεκτούς, στοὺς λίγους. 


3.1.4.2. Η δικαιοσύνη 


Ο Πλάτωνας θεωρεί τη δικαιοσύνη απαραίτητη για τη 
συγκρότηση και τη διατήρηση της άριστης πολιτείας. Γι’ αυτό 
θα την εξετάσουμε χι αυτή, όπως και την παιδεία, σε ιδιαίτερο 
κεφάλαιο. Εδώ περιοριζόµαστε να παρατηρήσουμε ότι στην 
πλατωνική θεωρία η δικαιοσύνη υπηρετεί την ταξική διαίρεση 
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και ανισότητα, όπως και η παιδεία. Γιατί δικαιοσύνη στον 
Πλάτωνα δεν είναι αυτό που εννοούμε µε τον όρο: αποφυγή 
της αδικίας, συμμόρφωση προς τους νόμους, απόδοση του δι- 
καίου κτλ. αλλά η υποχρέωση του πολίτη να ασχολείται σ’᾿ όλη 
του τη ζωή αποκλειστικά μ’ ένα ορισμένο έργο που προσιδιά- 
ἕει στην τάξη του Ἆαι για το οποίο είναι γεννημένος, Φτιαγµέ- 
νος από τη φύση του (προς ό επεφύκει έκαστος... δια 6ίου αυ- 
τό εργαζόμενος, Πολ. 3749). Έτσι οι γεωργοί, οι τεχνίτες, οι 
χειρώνακτες είναι υποχρεωμένοι να είναι πάντοτε γεωργοί, τε- 
Χνίτες, χειρώνακτες. Απαγορεύεται να καταπιάνονται µε έργα 
που ανήκουν στην περιοχή των άλλων τάξεων, να ασχολούνται 
µε τα γράμματα και µε τα κοινά, να ψηφίζουν και να αποφα- 
σίξουν, να ενδιαφέρονται για αντικείµενα που δίνουν νόημα 
στη ζωή και αναπτύσσουν την πνευματικότητά τους. Κλεισμέ- 
γοι στο χωράφι ή στο εργαστήρι και στη φτωχογειτονιά, σεπε- 
ριθάλλον χωρίς μορφωτικούς ερεθισμούς, δεν μπορούν να δη- 
µιουργήσουν κάποια πνευματική ατμόσφαιρα για τα παιδιά 
τους, δεν μπορούν να τα βοηθήσουν να γίνουν καλύτερα από 
τους ίδιους. Μοιραία χι αυτά θα μείνουν στην τάξη τους, θα 
συνεχίσουν τη ζωή των γονιών τους. 

Αλήθεια πόσο αντίθετη είναι η πολιτική τοποθέτηση του 
Ἠλάτωνα από την τοποθέτηση του Περικλή! Ο Πλάτωνας θεω- 
ρεί ὡς πρώτη αρετή των ανθρώπων της τρίτης τάξης να μην α- 
σχολούνται µε τα κοινά. Αντίθετα ο Περικλής στον Επιτάφιό 
του (11.40) θεωρεί πρώτη αρετή όλων των πολιτών «τα πολιτι- 
πά µη ενδεώς γνώναι». Και θεωρεί τον πολίτη που είναι αδιά- 
Φορος για τα πολιτικά και δε συμμετέχει ενεργά στην πολιτι- 
κή ζωή της κοινότητας όχι µόνο «απράγµονα», αλλά και «α- 
χθείον», δηλαδή άχρηστο, ένα αντικείµενο που δεν έχει καμιά 
αξία Ἆαι δεν µπορεί να ωφελήσει σε τίποτα. 

Σήµερα αυτή η δημοκρατική θέση του Περικλή γίνεται δε- 
κτή από όλους, εκτός από τους φασίστες και τους χάθε λογής 
οπαδούς του ολοκληρωτισμού. Και φαίνεται πως δεν γίνεται 
δεκτή και από τους πλατωνιστές. Αν τη δέχονταν, θα έπαυαν 
να είναι θαυμαστές του Πλάτωνα. Δεν αρνούνται βέθαια τη 
δημοκρατία, αλλά τη θέλουν αριστοκρατική. Η απασχόληση 
των πολλών µε τα πολιτικά και κοινωνικά προθλήµατα τους ε- 
γοχλεί. Ο 1. Συκουτρής (αυτό το οξύ φιλολογικό μυαλό που 
χάθηκε τόσο πρόωρα αλλά και όσο έζησε από λαθεµένη συ- 
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γείδηση σπαταλήθηκε τόσο μάταια) στον Πλατωνικό ευαγγελι- 
σµό, µια ομιλία του προς τις απόφοιτες του Αµερ: Κολέγιου 
Αθηνών τον Ιούνη του 1932 (περιλαμθάνεται στην έκδοση Ἱ. 
Συκουτρή Μελέται και άρθρα της Σχολής Μωραΐτη), αποτρέ- 
πει τις απόφοιτες από την απασχόληση µε τα κοινά µε τούτα 
τα λόγια: «Θα συναντήσετε συχνά πολλούς, που θα σας κα- 
λούν εις προσπαθείας εξωτερικής ανακαινίσεως της κοινωνίας 
και η ψυχή σας ανυστερόόουλα και μ ενθουσιασµόν θα σκιρ- 
τήσει. Μην τους ακολουθήσετε». Ι 

Πιο χαρακτηριστικό για την έκφραση αυτής τής αντίληψης 
είναι το ακόλουθο απόσπασμα από προσφώνηση προς τους 
συνέδρους της 5Ίης Συνόδου της Διεθνούς Ενώσεως Ακαδη- 
µιών στις 13-6-1977 του τότε γενικού γραμματέα της Αχαδη- 
µίας Αθηνών και γνωστού πλατωνιστή 1. Θεοδωρακόπουλου. 
Αφού πρώτα τόνισε ότι η Ακαδηµία Αθηνών «είναι ο θεµατο- 
Φύλακας του πνεύματος του Πλάτωνα και του Αριστοτέλη», 
συνέχισε: «Στα πανεπιστήμια υπάρχει σήµερα αναταραχή και 
πολιτικοποίηση των πάντων και κατά τούτο νοθεύεται το κα- 
θαρό ανθρωπιστικό πνεύμα. Αντίθετα, στις ακαδημίες το 
πνεύμα αυτό, που η πηγή του είναι η αρχαιότητα, παραμένει 
καθαρό και νηφάλιο. Για τούτο οι ακαδημίες είναι τα πραγµα- 
τικά τεμένη του ανθρωπίνου πνεύματος» (εφηµ. Ελευθεροτυ- 
πία, 14.6.1977). 

Γνήσιος εκφραστής του πλατωνικού πνεύματος ο Ι. Θεο- 
δωρακόπουλος θεωρεί επικίνδυνη την πολιτικοποίηση των 
γέων στα πανεπιστήμια. Κατ᾽ αυτόν η ενασχόληση µε «τα πο- 
λιτικά» νοθεύει το καθαρό ανθρωπιστικό πνεύμα, που βέθαια 
το ταυτίζει µε το πλατωνικό. Αντίθετα, η Ακαδημία Αθηνών 
µε την «απολιτικότητά» της διασώζει ανόθευτο το πνεύμα του 
Πλάτωνα. Πραγματικά το διασώζει. Γνωστή είναι η υπερσυν- 
τηρητικότητα και η εχθρότητά της σ’ ό,τι είναι νέο χι έρχεται 
γα Χλονίσει το παλαιό. Απόδειξη γι αυτό ότι απέκλεισε από 
τους κόλπους της τους κορυφαίους της προοδευτικής διανόη- 
σης του τόπου µας (Σικελιανό, Καζαντζάκη, Βάρναλη, Ρίτσο 
κ.ά.). Και απόδειξη ακόµα η αποδοχή εκ μέρους της και µά- 
λιστα η εξύμνηση του τυραννικού καθεστώτος της 21 Απριλίου 
1967. 


ο. 
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αυτοσκοπό, σε αυτόνομο κίνητρο ή σε ότι η Κ. ἨΗοίπεγ ονομάζει νευρωτική 
ανάγκη (βλ. σχετικά Δ. Σακκά Παιδαγωγική Ψυχολογία, Αθήνα, Γρηγόρης, 
1971, σσ. 53-4 και 95). 


3.1.4.4. Η κατάργηση της οικογένειας οτις δυο ανώτερες τάξεις. 
Ο απάνθρωπος πλατωνικός ευγονισµός 


-.. Ο Πλάτωνας υποστηρίζει ότι η οικογένεια. όπως και ηι- 
διοκτησία, μειώνει το ενδιαφέρον των πολιτών για τα κοινά 
και δημιουργεί αντιζηλίες και ιδιαίτερα συμφέροντα που κα- 
ταστρέφουν την ενότητα της πόλης. Με την οικογένεια η πόλη 
χωρίζεται σε πολλές οικογένειες, ενώ το ιδεώδες είναι η πόλη 
να αποτελεί µια µεγάλη οικογένεια. Έτσι μονάχα εξασφαλί- 
Ἔεται η ενότητά τῆς. Γι’ αυτό το λόγο αλλά και για να προφυ- 


: ΕΧάξει την άρχουσα τάξη από ενδεχόμενο εκφυλισμό, καταργεί 


β την οικογένεια και εισηγείται την κοινότητα των γυναικών και 
των τέκνων (Πολ. 457:-4613). 

Τις συζεύξεις για την τεκνογονία ορίζουν και εποπτεύουν 
οι άρχοντες. Το έργο που κάνουν είναι ανάλογο µε το έργο 
των ζωοτεχνών που µε τις κατάλληλες διασταυρώσεις παρά- 
Ύουν καλύτερες ράτσες ζώων. Κάθε φορά που θα κρίνουν α- 
ναγκαίο συγκεντρώνουν τους άντρες και τις γυναίκες από την 
τάξη των φυλάκων που έχουν τη νόμιμη ηλικία για τεκνοποίη- 
ση (άντρες 30-55 ετών, γυναίκες 20-40, Πολ. 4603) και µε κλή- 
ϱωώση πκαταρτίζουν τα ζευγάρια που θα έρθουν σε ερωτική 
µείξη. Αν τα ζευγάρια δεν είναι ταιριαστά, αν το ένα µέλος 
από το ζευγάρι δεν αισθάνεται καμιά έλξη για το σύντροφο 
που του έδωσε η κληρωτίδα ή αν και τα δυο µέλη δεν επιθυ- 
μούν το ζευγάρωμα, δεν μπορούν να κάνουν τίποτα. «Ας αι- 
τιώνται την κλήρωση», γράφει ο Πλάτωνας (τον κλήρον αι- 
τιάσθαι, Πολ. 4603). Μ᾽ αυτό το σύστηµα µπορεί να ζευγαρώ- 
σουν αχόµα και αδελφός µε αδελφή ή πατέρας µε κόρη. Κι αυ- 
τό επιτρέπεται. Να δώσει µια τέτοια σύξευξη η κλήρωση, ση- 
µαίνει, γράφει, «ότι το θέλει ο θεός» Πολ. 4613)! 

Για ευγονικούς σκοπούς οι άρχοντες θα χρειαστεί να µε- 
ταχειρίξζονται συχνά το ψέμα και την απάτη κατά την κλήρωση 
(συχνῴ τῷ ψεύδει και τῃ απάτῃ κινδυνεύει ημίν δεήσειν χρή- 
σθαι τους άρχοντας επ᾽ ωφελίᾳ των αρχοµένων, Πολ. 45933), 
ώστε, όπως γράφει, «οι καλύτεροι στη σωματική ρώμῃ και 
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στην ευφυΐα να συνουσιάζονται µετις καλύτερες όσο το ὄυνα- 
τόν περισσότερες φορές και αντίθετα να αποκλείονται από την 
κλήρωση χαι το ζευγάρωμα οι χειρότεροι και οι χειρότερες’ τα΄. 
παιδιά των πρώτων θα τα ανατρέφει η πολιτεία, όχι όµως και 
τα παιδιά των δεύτερῶν (σε περίπτωση που αυτοί αποκτήσουν 
γόθα παιδιά), για να διατηρήσει έτσι τη ρώμη του στο έπακρο 
το ανθρώπινο κοπάδι’ και αυτά όλα θα γίνονται, χωρίς να 
γνωρίζει κανείς τίποτε, εκτός από τους άρχοντες, ώστε, όσο το 
δυνατόν, η αγέλη των φυλάκων να ζει χωρίς αντιθέσεις και 
στάσεις» (Πολ. 45043). 

Όσοι διακρίνονται στον πόλεμο ή αριστεύουν σε άλλα ἐρ- 
γα είναι «πιο τυχεροί». Σ’ αυτούς στην αναπαραγωγή επιφυ- 
λάσσεται ρόλος ανάλογος µε το ρόλο των εκλεκτών ταύρων 
στα αγελαδοτροφεία. Για βραθεία του ηρωισμού τους τους δί- 
νονται γυναίκες, ώστε απ᾿ αυτούς τους γενναίους και σπου- 
δαίους να γεννιώνται όσο το δυνατόν περισσότερα παιδιά! 
(Πολ. 46039). 

Οι άρχοντες θα ελέγχουν και θα ρυθμίζουν τις γεννήσεις, 
ώστε ο πληθυσμός να παραμένει σταθερός. Σε περίπτωση που 
ο πληθυσμός αυξάνεται πέρα από το κανονικό, οι γεννήσεις 
θα περιορίζονται’ αντίθετα, όταν ο πληθυσμός μειώνεται από 
ασθένειες, πολέμους κτλ.. οι γεννήσεις θα αυξάνονται (Πολ. 
4603). 

Ο ρόλος των γονέων τελειώνει µε την τεχνοποίηση. Αμέ- 
σως µετά τη γέννηση το κράτος παίρνει τα παιδιά από τις µά- 
νες τους και τα ανατρέφει µε τη Φροντίδα χαι την εποπτεία 
του. Στην αρχή τα συγκεντρώνει σ’ ένα δημόσιο οίκημα, όπου 
για ένα διάστηµα τα θηλάζουν οι µάνες τους και παραμάνες. 
Λαθαίνουν όµως κάθε πρόνοια οι αρμόδιοι, ώστε καμιά µάνα 
να µην αναγνωρίζει το δικό της παιδί (Πολ. 4604). Τα παιδιά 
μεγαλώνοντας δε γνωρίζουν ποτέ τους πραγματικούς γονείς 
τους. Ως πατέρες θεωρούν όλους τους άντρες και ὡς μητέρες 
όλες τις γυναίκες από την τάξη των φυλάκων. Μεταξύ τους 
θεωρούνται αδέλφια. Οι ενήλικοι τα θεωρούν παιδιά τους και 
τα προσφωνούν µε τα ονόματα «γιε», «θυγατέρα» (Πολ. 4574, 
4613). 

Ο. Αριστοτέλης ασκεί αυστηρή κριτική στην πλατωνική 
θεωρία για την κοινοκτημοσύνη των γυναικών και των τέκνων 
στο Α΄ κεφάλαιο του Β΄ βιθλίου των Πολιτικών του. Ιδιαίτερα 
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παρατηρεί Ὁ Σταγιρίτης ότι η ενότητα της πόλης, για χάρη της 
οποίας ο Πλάτωνας καταργεί ιδιοκτησία και οικογένεια. δεν 
είναι ποτέ δυνατή. Η πόλη, γράφει, δεν αποτελείται από ὁ- 
µοια (ου γαρ γίνεται πόλις εξ οµοίων, (12613 24), αλλά από α- 
νόµοια, από πολλές οικογένειες και πολλά άτοµα που έχουν 
διαφορετικό χαρακτήρα. Όσο η πόλη πλησιάζει προς τη µορ- 
φή της οικογένειας, τόσο παύει να είναι πόλη (προϊούσα και 
γινοµένη µία μάλλον ουδέ πόλις έσται, 1261 17-18). Αν η πόλη 
αποκτούσε απόλυτη ενότητα και γινόταν µια µεγάλη οικογέ- 
γεια, θα καταστρεφόταν, «όπως καταστρέφεται και ο ρυθµός, 
όταν οι τόνοι ταυτίζονται» (µε αποτέλεσµα να ακούεται ένας 
τόνος) (1263) 34-35). 

΄Αλλωστε η ενότητα της πόλης στην πλατωνική πολιτεία 
καταστρέφεται αι µε το χάσμα που δημιουργείται ανάµεσα 
στην άρχουσα τάξη και στους εργαζόμενους. Στην ίδια πόλη. 
όπως ορθά παρατηρεί ο Αριστοτέλης, υπάρχουν δυο τάξεις 
που η µια υποθλέπει και αντιµάχεται την άλλη (εν µιά πόλει 
δύο πόλεις αναγκαίον είναι και ταύτας υπεναντίας αλλήλαις, 
Πολιτ. 12645 25). 

Πέρα όµως από το γεγονός ότι ο σκοπός για τον οποίο ο 
Πλάτωνας καταργεί την οικογένεια δεν επιτυγχάνεται, οι προ- 
τάσεις του αυτές καθαυτές είναι απάνθρωπες. Να μερικά ση- 
µεία σχετικά μ αυτό το θέµα στα οποία αξίζει να σταθεί κα- 
γείς για να εκτιμήσει τον πλατωνικό ανθρωπισμό. 

α) Ἡ οικογένεια, αυτό το θεμέλιο της κοινωνίας, καταρ- 
γείται και έτσι ο άνθρωπος αποστερείται από τα βαθύτερα και 
τα αγνότερα συναισθήµατα και τα πιο ωραία βιώματα που ως 
παιδί, ως µάνα, ως πατέρας, ὡς αδελφός, ως αδελφή ζει µέσα 
στους κόλπους της. Δεν είναι το ίδιο, παρατηρεί ο Αριστοτέ- 
λης (Πολιτ. 12610 38 κ.ε.). να λέει κανείς «παιδί µου» και αυ- 
τό να είναι ένα συγκεκριµένο άτοµο που το έφερε στον κόσµο. 
το φροντίζει χαι το μεγαλώνει ή το μεγάλωσε µε κόπους µε το 
να λέει «παιδιά µου» χαι αυτά να είναι χιλιάδες: ούτε είναι το 
ίδιο να λέει Χανείς «μάνα µου» χι αυτή να είναι ορισμένο 
πρόσωπο, στο οποίο οφείλει τόσα πολλά και µε το οποίο έχει 
συνδεθεί συναισθηματικά τόσο πολύ στενά, µε το ναλέει «μά- 
γες µου», κι αυτές να είναι χιλιάδες. 

β) Ο έρωτας, που τον ύμνησαν ο Σοφοκλής και τόσοι άλ- 
λοι μεγάλοι ποιητές, θυσιάζεται στη διαιώνιση της άρχουσας 
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τάξης, γίνεται υπόθεση κλήρωσης, υποθιθάζεται στη ζωώδη 
µορφή του. Δεν υπολογίζεται η θέληση των ενδιαφερόµενων 
και δεν παρέχεται καμιά δυνατότητα για την ανάπτυξη των 
μοναδικών σε αγνότητα και βάθος συναισθημάτων που δη- 
μιουργούν οι ερωτικοί δεσμοί. Ο Πλάτωνας, καταργώντας την 
οικογένεια και απαγορεύοντας τον έρωτα, νεκρώνει το συναί- 
σθηµα, σκοτώνει την καρδιά. 

γ) Ο Πλάτωνας στερεί από τη γυναίκα τις ικανοποιήσεις 
που προέρχονται από τις σχέσεις µε το παιδί της µαζί µε όλα 
τα μοναδικά βιώματα που τις συνοδεύουν. Μάχεται τη φύση. 
Γι’ αυτό και µόνο µπορεί κανείς να τον καταδικάσει. 

δ) Με την κοινοκτημοσύνη των γυναικών και των παιδιών 
δε θα αποφεύγονται οι αιμομιξίες. Εν τούτοις αυτό ο Πλάτω- 
νας δεν το θεωρεί ανόσιο (Πολ. 4613). Επίσης αναπόφευκτα 
θα διαπράττονται και ανόσια εγκλήματα. Παιδιά θα βιαιο- 
πραγούν σε βάρος των γονέων τους ή και θα τους σκοτώνουν, 
γονείς θα κάνουν το ίδιο σε βάρος των παιδιών τους, αδέλφια 
σε βάρος αδελφιών τους, συγγενείς σε βάρος συγγενών τους. 
πράγμα που δε θα το έκαναν, αν γνώριζαν τη συγγένεια (βλ. 
Αριστ. Πολιτ. 12623 25-32 και 1262) 30-35). 

ε) Εκεί όµως που ο Πλάτωνας είναι ιδιαίτερα σκληρός 
και απάνθρωπος είναι η νοµοθεσία του για την τύχη των νό- 
θων παιδιών, δηλαδή των παιδιών που δε γεννιώνται από τα 
ζευγάρια που ορίζουν οι άρχοντες τῆς πολιτείας, καθώς και 
των ασθενικών και ανάπηρων παιδιών. Οι θαυμάσιοι Σπαρ- 
τιάτες του έδειξαν το δρόµο. Να τι εισηγείται ο Πλάτωνας γι’ 
αυτά τα παιδιά και να ποιος είναι ο πλατωνικός ανθρωπι- 
σμός! 

Ἡ τεκνοποίηση από άτοµα που δεν έχουν τη νόμιμη ηλι- 
ία, δηλαδή απὀ άντρες μικρότερους από 30 χρονών ή µεγα- 
λώτερους από 55 και από γυναίκες μικρότερες από 20 χρονών 
ή μεγαλύτερες από 40, καθώς χαι από άτοµα που έχουν τη νό- 
µιµη ηλικία, αλλά δεν τα έχουν επιλέξει οι άρχοντες για τεχνο- 
ποίηση, θεωρείται ανίερη και εγκληματική. Μπορεί πρόσωπα 
αυτών των κατηγοριών να έχουν ερωτικές σχέσεις, αλλά δεν ε- 
πιτρέπεται να κάνουν παιδιά. 

Οι άρχοντες,«γράφει, θα τα προειδοποιούν «γα προσέ- 
χουν ιδιαίτερα, ώστε να αποφεύγουν τη σύλληψη παι- 
διών’ και αν γίνει κάποια σύλληψη να µη φέρουν ποτέ 
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στο φῶς το παράνομο έµόρυο. Μολαταύτα, αν, χωρίς να 
θέλουν, συµθεί να γεννηθεί ένα τέτοιο παράνομο παιδί, 
να το εγκαταλείψουν χωρίς τροφή», δηλαδή να το αφή- 
σουν να πεθάνει από πείνα {... διακελευσάµενοι προθυ- 
µείσθαι μάλιστα µεν μηδ᾽ εις φως εχφέρειν κύημα μηδέ 
Υ ἐν, εάν γένηται, εάν δε τι βιάσηται, ούτω τιθέναι͵, ως 
ουκ ούσης τροφής τῳ τοιούτῳ, Πολ. 4613). 

Απ’ αυτό το χωρίο διαπιστώνεις και συ, φίλε αναγνώστη, 
ότι ο Πλάτωνας δεν έχει καμιά σχέση µε τον ανθρωπισμό. Πώς 
βέθαια η άρχουσα τάξη κατάφερε να τον παρουσιάσει ως µε- 
γάλο ανθρωπιστή και γιατί υιοθέτησε τις θεωρίες του είναι άλ- 
λο θέµα. Εδώ υπογραμμµίζουµε ότι ο Πλάτωνας ούτε λίγο ούτε 
πολύ νοµοθετεί την ἀµόλωση όχι απλως για περιπτώσεις που 
επιθάλλεται από τα πράγµατα, αλλά για κάθε «μη νόμιμη», 
κατά τη δική του νοµοθεσία, εγκυμοσύνη: και ακόµα καταδι- 
πάζει τα παιδιά που θα γεννιώνται από γονείς που δεν έχουν 
τη νόμιμη ηλικία ή δεν έχουν επιλεγεί για τεχνοποίηση στο 
θάνατο από ασιτία. Γι’ αυτά, γράφει, η πολιτεία δε διαθέτει 
«τροφή». Μερικοί, στην προσπάθειά τους να σώσουν τον 
Πλάτωνα, µπορεί να ισχυριστούν ότι σ᾿ αυτό το απόσπασμα η 
λέξη τροφή σηµαίνει ανατροφή. Μα και αυτή η σημασία να 
δοθεί στη λέξη δε σώζεται ο φιλόσοφος. Τι να πεις καταδικά- 
ζω ένα παιδί σε θάνατο από πείνα, τι να πεις δε δείχνω καμιά 
Φροντίδα για τη ζωή και την ανατροφή του το ίδιο είναι: θά- 
νατος Ἆαι στις δυο περιπτώσεις, ο ένας σωµατικός. ο άλλος 
πνευματικός. 

Παραθέτουµε ακόµα κι ένα άλλο σχετικό απόσπασμα από 
την Πολιτεία πολύ αποκαλυπτικό κι αυτό για την απανθρω- 
πιά του Πλάτωνα. 

«Οι αρχές», γράφει, «θα παίρνουν τα παιδιά που θα 
γεννιώνται από τοὺς νόµιµους γονείς, θα τα φέρνουν στο 
δημόσιο οίκηµα χαι θα τα παραδίνουν σε παραµάνες 
που θα διαμένουν σ’ ένα ιδιαίτερο µέρος στην πόλη. Τα 
παιδιά όµως που δε θα προέρχονται από νόµιµους γά- 
μους και όσα θα γεννιώνται ανάπηρα θα τα κρύθουν, ό- 
πως είναι Χαι το σωστό, σε µέρος μυστικό και αφανέρω- 
το». (Τα µεν δη των αγαθών, δοκώ. λαθούσαι εις τον ση- 
πόν οίσουσιν παρά τινας τροφούς χωρίς οικούσας εν τινι 
μέρει της πόλεως: τα δε των χειρόνων και εάν τι των ε- 
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τέρων ανάπηρον γίγνηται, εν απορρήτῳ τε και αδήλῳ 
κατακρύψουσιν ως πρέπει, 460"). 

«Ἐν απορρήτῳ και αδήλῳ κατακρύψουσιν ως πρέπει», 
γράφει ο ανθρωπιστής Πλάτωνας! Δε µας προσδιορίζει τι ση- 
µαίνουν αυτά τα λόγια του. Οπωσδήποτε είναι λόγια αποτρό- 
παια. Θέλει να πει ο φιλόσοφος αυτό που εννοούμε σήµερα µε 
τη φράση «να τα φάει το σκοτάδι». Θα έλεγε να ρίχνονται αυ- 
τά τα παιδιά σε κάποιο Καιάδα, κατά το παράδειγµα των 
Σπαρτιατών, αλλά δεν τολµάει να εκφραστεί τόσο ανοιχτά µέ- 
σα στη δημοκρατική Αθήνα, όπου στην εποχή του οι ανθρω- 
πιστικές ιδέες είχαν κερδίσει σηµαντικό έδαφος. 

Ορισμένοι πλατωνιστές, όπως ο Αάαπι (κοίταξε Ῥορροι, σ. 
228), προσπαθούν να περισώσουν τον Πλάτωνα. Ισχυρίζονται 
ότι ο θεσµός της «προγραμµατισµένης παιδοκτονίας» είχε ευ- 
ρύτερη εφαρμογή στην αρχαία Ἑλλάδα. Δεν εφαρμοζόταν µό- 
νο στη Σπάρτη και δεν τον υιοθετεί μονάχα ο Πλάτωνας. Την 
απάντηση τη δίνει αποστομώὠτικά ο Ρορρετ. Αυτή η πρακτική, 
γράφει (σ.228). ήταν διαδεδομένη στην αρχαία Ἑλλάδα, «αλ- 
λά ήταν άγνωστη στην Αθήνα. Και ο Πλάτωνας σε κάθε περί- 
πτωση προτιµά τον αρχαίο σπαρτιατικό βαρθαρισµό και ϱα- 
τσισµό από το διαφωτισµό-ανθρωπισμό της Αθήνας του Περι- 
κλή: και γι αυτή του την προτίμηση είναι υπεύθυνος». 

Τα παραπάνω αποσπάσματα διαλύουν το μύθο για πλατω- 
γικό ανθρωπισμό που πλάστηκε και διατηρήθηκε ως σήµερα 
από την άρχουσα τάξη και δικαιολογο”ν απόλυτα, γοµίζουµε, 
τον χἀρακτηρισµό του Πλάτωνα ὡς αντιανθρωπιστή Φιλόσο- 
Φου. Δεν είναι απλώς αντιανθρωπιστής ο Πλάτωνας. Ἐχει 
την απανθρωπιά των αρχαίων Σπαρτιατών και των ναξιστών 
- φασιστών του αιώνα µας. Εισηγείται νόμους εγκληματικούς 
για την ανθρωπότητα. Γι’ αυτό από µια άποψη δεν έχουν ά- 
δικο ορισμένοι (όπως ο ΠΚ. Οτοςκπιαη στο έργο του ΡΙαΐο ἰοάαγ) 
που παρουσιάζουν τον Πλάτωνα ὡς το θεωρητικό του ολοκλ- 
ρωώτισμού και τον πρόδρομο του φασισμού-ναζισμού. Ο Πλά- 
τωνας δε νοιάζεται για τον άνθρωπο. Ἐνδιαφέρεται πέρα από 
κάθε άλλο για τη διατήρηση της καθαρότητας της αριστοκρα- 
τικής τάξης. Και γι’ αυτό το σκοπό θυσιάζει τα άτοµα, ακόµα 
και αν είναι εντελώς αθώα, όπως είναι τα νόθα και τα ασθε- 
νικά παιδιά. | 

Χαρακτηρίζουν οι πλατωνιστές την Πολιτεία ως «το αθά- 
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νατον πολιτικόν ευαγγέλὶον της ανθρωπότητος» (Κ. Βουρθέ- 
ρῆς «Πλατ. Πολιτεία», «Εγκυκλ. “1εξικό Ηλίου, έκδ. Α. τ. 16. 
σ. 195), μιλάνε για πλατωνική παιδεία, για πλατωνική δικαιο- 
σύνη, για πλατωνικό ανθρωπισμό και δίνουν την εντύπωση ότι 
ο Πλάτωνας έθεσε τα θεμέλια για τη δηµιουργία µιας πολιτι- 
σµένης κοινωνίας, ότι έγινε ένας μοναδικός δάσκαλος του κό- 
σµου. Δε µας λένε όµως ότι ο Πλάτωνας προορίζει την παι- 
δεία του µόνο για τους εκλεκτούς, για τους αριστοκράτες, και 
ότι δικαιοσύνη γι αυτόν είναι η διαιώνιση της ταξικής ανι- 
σότητας. Και αντιπαρέρχονται ιδιαίτερα τη νοµοθεσία του 
που αναφέρεται στους γάµους, τις γεννήσεις και την τύχη των 
«νόθων» και ασθενικών παιδιών (καθώς και στις τιμωρίες των 
δούλων, κοίταξε το κεφ. 9), γιατί αντιλαμθάνονται, ίσως, και 
αυτοί ότι ο Πλάτωνας µε τις απαίσιες ιδέες και προτάσεις του 
προσθάλλει βάναυσα την καθολική ανθρώπινη ηθική συνεί- 
δηση. 


3.1.5. Γενική κριτική θεώρηση της πλατωνικής πολιτείας 


Στην πλατωνική πολιτεία, δηλαδή στο πολίτευμα που πε- 
ριγράφει ο Πλάτωνας στο έργο του Πολιτεία, βρίσκουμε όλα 
τα στοιχεία που χαρακτηρίζουν ένα στατικό, αντιδραστικό. 
ταξικό, ανελεύθερο χαι απάνθρωπο πολίτευμα. 

Ἐίναι αυστηρά στατική η πλατωνική πολιτεία, γιατί απα- 
γορεύει κάθε µεταθολή. Αυτό που ισχύει σ᾿ αυτή τη γενιά θα 
ισχύει και στην επόμενη και στη μεθεπόμενη και πάντα. Οι Φι- 
λόφοσοι θα χυθερνάνε, οι φύλακες (στρατιωτικού) θα ασχο- 
λούνται µε τα φυλακικά τους καθήκοντα και οι εργαζόµενοι 
θα δουλεύουν για να παράγουν αγαθά που θα τρέφουν τους 
πολίτες των δυο ανώτερων τάξεων και τους ίδιους. Κάθε εξέ- 
λιξη, κάθε µεταθολή θεωρείται καταστροφική. Προθάλλεται η 
πλατωνική πολιτεία ως ένα ιδανικό, που όμῶς δεν οδηγεί τους 
ανθρώπους προς τα µπρος αλλά προς τα πίσω. Είναι µια από- 
πειρα του Πλάτωνα να σταματήσει την εξέλιξη και να απο- 
τρέψει τις κοινωνικές µεταθολές που θα έθλαπταν τα συµφέ- 
ροντά της αριστοκρατικής τάξης. κ. 

Γι’ αυτό αυτή η θεωρία δεν είναι απλώς στατική: είναι βα- 
θιά αντιδραστική. 


Είναι επίσης η πλατωνική πολιτεία αυστηρά ταξική. Σ᾽ 
αυτήν υπάρχουν τρεις τάξεις σε διαφορετικό επίπεδο και µει- 
διαίτερη αποστολή η καθεμιά. Ανάμεσα στις ὃυο άρχουσες 
τάξεις και στην αρχόμενη υπάρχει χάσμα. Και το χάσμα αυτό 
πρέπει πάντα να διατηρείται. Γι’ αυτό η επιμιξία και η επικοι- 
νωνία ανάµεσα στις τάξεις καθώς και κάθε µεταόθο)λή στη σύν- 
θεση, την εκπαίδευση, το επάγγελμα, τη ζωή τους, που θα ε- 
Ἑάλειφε τις διακρίσεις και θα γεφύρωνε το χάσμα, απαγο- 
ρεύονται και τιμωρούνται αυστηρά. 

Είναι ακόµα η πλατωνική πολιτεία αυταρχική και ανελεύ- 
θερη. Όι πολίτες της οφείλουν να αποδέχονται το ρόλο της 
τάξης στην οποία υποχρεωτικά τους εντάσσουν και να εχτε- 
λούν τυφλά τις εντολές των κυθερνητών τους. Δεν αποφασί- 
ζουν οι ίδιοι για τη ζωή τους, δεν εκφράζουν τη γνώµη τους, 
δεν κρίνουν, δεν έχουν δικαιώµατα. 

Είναι, τέλος, η πλατωνική θεωρία απάνθρωπη. Οι ρυθµί- 
σεις για τους γάμους, τις γεννήσεις, την παιδεία, την εργασία, 
για τη ζωή των πολιτών γενικά. δε στερούν απλώς το άτομο 
από τις στοιχειώδεις ελευθερίες του. αλλά το εξουθενώνουν. 
Την απανθρωπιά της θεωρίας χαρακτηρίζει ιδιαίτερα το σύ- 
στηµα ευγονισμού. 

Από τα παραπάνω συνάγεται ότι, αν ζούσε ο Πλάτωνας 
στην εποχή µας, είναι πολύ πιθανόν να ήταν ο θεωρητικός των 
αυταρχικών καθεστώτων και να ευλογούσε την γενοκτονία 
των «κατώτερων φυλών» από «τις ανώτερες και εκλεκτές» και 
τα άλλα εγκλήματα της αποικιοκρατίας, του φασισμού, του 
ναζισμού και του ρατσισμού. Και στην εποχή του άλλωστε υ- 
πηρέτησε την αντίδραση. θεώρησε τη δουλεία φυσική και δεν 
αισθάνθηκε ποτέ την ανάγκη να καταδικάσει τη Σπάρτη για τη 
βαριά σκλαθιά κάτω απὀ την οποία κρατούσε τους είλωτες 
--που άλλωστε κι αυτοί ήταν Έλληνες- και τη γενοκτονία 
που κατά καιρούς ενεργούσε σε βάρος τους. 


3.1.6. Μια σύγκριση ανάµεσα στην πλατωνική θεωρία 
και ΤΟ διαλεκτικό υλισμό (μαρξισμό) 


Ὑποστηρίζουν ορισμένοι ότι το πλατωνικό σύστηµα στην 
Πολιτεία είναι κομμουνιστικό. Όμως «οι τέτοιες αντιλήψεις 
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αι γνώμες», γράφει ο Κορδάτος (40972, σ. 307), «είναι όχι µό- 
νο λαθεµένες µα και ανόητες». Γιατί ανάµεσα στην πλατωνική 
θεωρία και το διαλεκτικό υλισμό υπάρχει αγεφύρωτο χάσμα. 
Σημειώνουμε εδώ πολύ σύντομα τις βασικές διαφορές: 

1. Ἡ πλατωνική θεωρία υποστηρίζει ότι δημιουργός του 
κόσμου είναι ο θεός και ότι η ύλη είναι παράγωγο. απορροή 
των ιδεών. Δέχεται επίσης την ύπαρξη ψυχής, µιας αθάνατης 
οντότητας που κατοικεί στο σώµα και του δίνει τη ζωή. Αυτή 
η πίστη σε θεό, ιδέες και ψυχή είναι κοινή στις ιδεαλιστικές 
Φιλοσοφίες, που άλλωστε βάση τους έχουν την πλατωνική. 

Αντίθετα ο διαλεχτικός υλισμός δέχεται ως πρωταρχικό 
στοιχείο την ύλη. Ο κόσμος δε Φτιάχτηκε από καμιά υπερφυ- 
σική δύναμη, αλλά προήλθε από την λη σε µια περίοδο µα- 
κρότατης εξέλιξης. Όπως δεν υπάρχει θεός. δεν υπάρχει και 
ψυχή. Ο άνθρωπος ζει, ενεργεί και ὃρα όχι γιατί έχει ψυχή. 
αλλά γιατί έχει εγκέφαλο, που χι αυτός προήλθε από την ύλη 
µετην εξέλιξη. Η ύλη γεννάει τη σκέψη. Το πνεύμα είναι το α- 
γώτατο προϊόν της ύλης. 

2. Ἡ πλατωνική θεωρία υποστηρίζει ότι το ανθρώπινο 
γένος µε την εξέλιξη προοδευτικά εκφυλίζεται και παρακµά- 
ζει. Γι’ αυτό κηρύσσει το σταµάτηµα της εξέλιξης και την επι- 
στροφή στα παλαιά. Είναι γι’ αυτό θεωρία εχθρική στις µετα- 
θολές και στην πρόοδο, αντιδραστική, απαισιόδοξη για τη 
µοίρα του ανθρώπου. 

Αντίθετα ο διαλεχτικός υλισμός έχει δυναμικό και αισιό- 
δοξο χαρακτήρα. Διακηρύσσει ότι η ιστορική εξέλιξη είναι α- 
παράθατος νόμος και ότι η ζωή µε τον ανθρώπινὸ αγώνα συ- 
νεχώς παλυτερεύει. Ο κόσμος αλλάζει, γίνεται καλύτερος. 

3. Ο Πλάτωνας περιφρονεί τον οικονομικό παράγοντα. 
Υιατί συνδέεται µε το επιθυµητικό, για το οποίο επίσης τρέφει 
περιφρόνηση. Δεν έχει συλλάδει τη µεγάλη δυναμική του για 
τη ζωή και την εξέλιξη της ανθρώπινης κοινωνίας. Θέτει την 
οικονομία στο περιθώριο, όπως επίσης χαι την τρίτη τάξη 
(τους εργαζόμενους) που ασχολείται μ’ αυτή, και επιδιώκει να 
δημιουργήσει µια αριστοκρατική κοινωνία µε όσο το δυνατόν 
λιγότερες υλικές ανάγκες και περισσότερες πνευματικές επι- 
διώξεις. 

Αντίθετα ο διαλεχτικός υλισμός, χωρίς καθόλου να υποτι- 
μά την πνευματικότητα του ανθρώπου, αποδίδει ιδιαίτερη ση- 


µασία στον οικονομικό παράγοντα. Τον θεωρεί ως την αρχή 
από την οποία προέρχεται και τη βάση στην οποία στηρίζεται 
όλο το πολιτικό, πνευματικό και πολιτιστικό εποικοδόµηµα 
(κράτος, νόμοι, ήθη και έθιµα, ηθική, θρησκεία, τέχνη. ιδέες 
πτλ.)' και στην πράξη αναγνωρίζει τη σημασία των ανθρώπι- 
νων αναγκών και αγωνίζεται για την ικανοποίησή τους. 

4. Ἡ πλατωνική θεωρία έχει ως θεμέλιο λίθο τῆς τη βιολο- 
γικά καθορισμένη ταξική ανισότητα. Οι άνθρωποι, διακηρύσ- 
σει, γεννιώνται έχοντας µέσα τους χρυσάφι, ασήμι ή σίδερο 
και χαλκό και ανάλογα κατατάσσονται σε τρεις κοινωνικές 
τάξεις, από τις οποίες οι δυο: η τάξη των αρχόντων και η τάξη 
των φυλάκων είναι εκλεκτές, ανώτερες, (γιατί είναι, καμωμένες 
από πολύτιμο μέταλλο) και γι αυτό άρχουσες και η τρίτη: η 
τάξη των εργαζόμενων είναι κατώτερη (γιατί είναι φτιαγμένη 
από ευτελές μέταλλο) και γι’ αυτό αρχόµενη και υποτασσόµενη 
στις κυρίαρχες τάξεις. ᾿ 

Αντίθετα ο διαλεκτικός υλισμός μάχεται την ταξική ανὶ- 
σότητα και ευαγγελίζεται την αταξική κοινωνία, στην οποία 
θα εκλείψουν ο ανταγωνισμός, η εκμετάλλευση, οι κάθε λογής 
κοινωνικές ανισότητες και αδικίες, τις οποίες ακριδώς γεννάει 
η ταξική διαίρεση και ανισότητα. Και µε την κρατικοποίήση 
του εθνικού πλούτου χαι τη μέριμνα για τον κάθε άνθρωπο, α- 
διάκριτα από φυλή, καταγωγή, φύλο ή χρώμα η κοµµουνιστι- 
κή κοινωνία είναι σε θέση να ικανοποιεί βασικότατα κοινωνι- 
πά δικαιώµατα (για εργασία, στέγη, παιδεία, υγεία κτλ.) σε 
βαθμό που η ταξική --παπιταλιστική κοινωνία, η οποία έχει 
ως κύριο στόχο της το υπερκέδρος-- που δεν είναι δυνατόν 
παρά να προέλθει από την ανθρώπινη εχµετάλλευση--. δεν 
µπορεί ποτέ να ικανοποιήσει. ; 

5. Ο Πλάτωνας καταργεί την ατομική ιδιοκτησία στις δυο 
ανώτερες τάξεις. Και ο Μαρξ καταργεί την ατομική ιδιοντη- 
σία. Πλάτωνας και Μαρξ στο σηµείο αυτό συναντώνται, αλλά 
και χωρίζονται βαθιά. Η οπτική γωνιά από την οποία ο καθέ- 
νας αντικρύζει το πρόόληµα είναι πολύ διαφορετική. 

Ο Πλάτωνας καταργεί την ατομική ιδιοκτησία για να 
προστατέψει από τη διαφθορά την άρχουσα τάξη και να τη 
διαχωρίσει περισσότερο από το λαό. Ο Μαρξ καταργεί την α- 
τοµική ιδιοκτησία για να θέσει τέρμα στην ταξική διαίρεση. 
την ανισότητα και την εκμετάλλευση. 
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6. Ο Πλάτωνας περιφρονεί την εργασία, ιδιαίτερα αυτή 
που έχει σχέση µε τα «βάναυσα» έργα (χειρωνακτικά). και 
θεωρεί τιποτένιους τους εργαζόμενους. Στην Πολιτεία του δεν 
επιτρέπει στις δυο πρώτες τάξεις να ασχολούνται µε χειρωνα- 
πτικά και άλλα πρακτικά έργα (βιοτεχνία, εμπόριο, ναυτιλία 
κτλ.). Μ’ αυτά θα ασχολούνται µόνο οι άνθρωποι της τρίτης 
τάξης. Ο πολύς λαός θα εργάζεται για να τρέφει την άρχουσα 
τάξη. 

Αντίθετα ο διαλεκτικός υλισµός εξαίρει την εργασία και 
τιµά τον εργάτη. Θεωρεί την εργασία και την οικονομία ως τη 
δυναμική στο ιστορικό γίγνεσθαι και τον εργάτη ως τον πρω- 
τοπόρο στον αγώνα για το σοσιαλισμό και τον κομμουνισμό. 

7. Τέλος η πλατωνική πολιτεία είναι ουτοπική. Το οµολο- 
γεί και ο ίδιος ο δημιουργός της. Αντίθετα η μαρξιστική θεω- 
ρία είναι ρεαλιστική και πραγµατοποιήσιµη. Το αποδείχνει 
περίτρανα η πράξη και η ιστορία του αιώνα µας. 


3.2. ΟΙ πολιτικές Ιδέες του Πλάτωνα στον Πολιτικό 


Στον Πολιτικό, το δεύτερο πολιτικό σύγγραμμά του, ο 
Πλάτωνας προθάλλει ὡς το άριστο πολίτευμα τη μοναρχία 
(μοναρχία αρίστη πασών των πολιτειών, 3025) και ως το χει- 
ρότερο απ’ όσα είναι νόμιμα τη δημοκρατία (πασών νοµίµων 
πολιτειών χειρίστη, 3033). Εδώ τους φιλόσοφους άρχοντες της 
Πολιτείας αντικαθιστά ο μονάρχης που κυθερνάει σαν δικτά- 
τορας. Αυτός δε ρωτάει το λαό, «την άπτερον δίποδα ποί- 
µνην» του για ό,τι κάνει, όπως δε ρωτάει ο καπετάνιοςτους ε- 
πιθάτες πώς να κυθερνήσει το πλοίο. Και εδώ εκφράζεται η ί- 
δια πάντα αντίληψη ότι ο λαός είναι ανίκανος να ασκήσει ε- 
Ἑουσία. «4εν είναι δυνατόν ποτέ», γράφει, «σε καμιά περίπτω- 
ση να πάρει ο λαός την εξουσία και να διοικεί σωστά την πό- 
Λη». (Ουκ αν ποτε πλήθος ουδ’ ωντινωνούν την τοιαύτην λαθόν 
επιστήµην οίον τ᾿ αν γένοιτο µετά νου διοικείν την πόλιν, 2975, 
βλ. και 3009). 

Ἡ πολιτεία χρειάζεται καλούς νόµους. Αφού θεσπιστούν. 
θα αναγραφούν σε στήλες, για να τους διαθάζουν όλοι. Στο 
μέλλον δε θα επιτρέπεται καμιά αλλαγή. Οι νόμοι είναι απο- 
λύτως απαραίτητοι για πολιτεύµατα στα οποία οι άρχοντες 


δεν έχουν ιδιαίτερες διοικητικές ικανότητες. Στη μοναρχία αυ- 
τό δε συµθαίνει. Ο βασιλιάς, που στον Πολιτικό ταυτίζεται µε 
το φιλόσοφο, κατέχει την τέχνη να κυθερνά. Γι αυτό µπορεί 
να είναι πάνω από τους νόμους. Κυθερνάει σύμφωνα µε νό- 
μους, αλλά, όταν νοµίσει απαραίτητο, κυθερνάει και χωρίς 
γόµους. «Αυτό και µόνο είναι ορθό πολίτευμα», γράφει, «στο 
οποίο κανείς διαπιστώνει ότι οι άρχοντες δε φαίνονται απλώς 
ότι κατέχουν την τέχνη του κυθερνάν, αλλά την κατέχουν αλη- 
θινά, είτε κυθερνάν σύμφωνα µε τους νόμους είτε όχι και είτε 
κυθερνάν µε τη θέληση του λαού είτε και χωρίς τή θέλησή του. 
(Αναγκαίον... ταύτην διαφερόντως ορθήν είναι και µόνην πο- 
λιτείαν͵, εν ῄ τις αν ευρίσχκοι τους άρχοντας αληθώς επιστήµο- 
νας και ου δοκούντας µόνον, εάντε κατά νόμους εάντε άνευ 
νόμων άρχωσι και εχόντων ή ακόντων...., 293"). Οπωσδήποτε, 
το άριστο δεν είναι να εφαρμόζονται οι νόμοι, αλλά να κυθερ- 
γά βασιλικός άνδρας µε φρόνηση και ικανότητα. (΄Αριστον ου 
τους γόµους εστίν ισχύειν. αλλά άνδρα τον µετά φρονήσεως 
βασιλικόν, 2943). 

Αυτό είναι στοιχείο καθαρά απολυταρχικό, γιατί παρέχει 
στον άρχοντα περιθώρια για κάθε αυθαιρεσία. Στη ὃημοκρα- 
τία και ο ανώτατος άρχοντας δεν είναι ανεύθυνος. Στην ίδια 
την πατρίδα του Πλάτωνα ακόµα και ο Περικλής λογοδοτούσε 
στην Εκκλησία του Δήμου, μάλιστα µια φορά τιμωρήθηκε και 
µε πρόστιμο (Θουκ. 11.65). 

Ενώ ο μονάρχης έχει το δικαίωµα να κυθερνάει και χωρίς 
γόµους, αντίθετα οι πολίτες είναι υποχρεωμένοι να υπακού- 
ουν σ᾽ αυτόν πάντοτε και να εφαρμόζουν τους νόµους. «Να 
µην επιτρέπεται», γράφει, «σε κανέναν απολύτως από τους 
πολίτες να κάνει αντίθετα απὀ τους νόμους Ἆχαι εκείνος που 
τολμά να τους παραθιάζει να τιμωρείται µε θάνατο και µε ό- 
λες τις άλλες βαριές ποινές» (2073. 

Το έργο φαίνεται πως το έγραψε ο φιλόσοφος µε την 
προοπτική των προόθληµάτων που θα αντιμετώπιζε ο μαθητής 
του Δίωνας, αν τελικά κατάφερνε να επικρατήσει στις Συρα- 
κούσες. Ο Δίωνας είναι ο βασιλικός άντρας που αξίζει να κυ- 
6ερνά ακόµα και µε τη βία. Ο ίδιος ο Πλάτωνας θα μπορούσε 
να παίξει κοντά του το ρόλο του σοφού συμόούλου. για να 
μπορέσει έτσι να πραγματοποιήσει, µε ενδιάµεσο το Δίωνα, τα 
πολιτικά του σχέδια. Και αυτού του πολιτεύματος η Φφιλοσο- 
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φία είναι η ίδια µε τη φιλοσοφία του πολιτεύματος της Πολι- 
τείας. Και αυτό το διακρίνει ο αυταρχισµός, ο Όπερσυντηρη- 
τισµός, η στατικότητα και η εχθρότητα προς το λαό. 


3.3. Το πλατωνικό πολιτικό σύστηµα στους Νόμους 


΄Όταν πια γέρασε ο Πλάτωνας, αφού απέτυχε στα πολιτι- 
κά του σχέδια και πείστηκε ότι η ιδεώδης πολιτεία του δεν 
µπορεί να πραγµατοποιῄθεί, έγραψε τους Νόμους, στους ο- 
ποίους περιγράφει ένα άλλο πολίτευμα λιγότερο ανεδαφικό 
και ορίξει τους νόµους που θα διέπουν τη ζωή των πολιτών 
στη συγκεκριμένη πολιτική, οικονομική και κοινωνική τους 
ζωή. Σ) αυτό το έργο δε βρίσκουμε τις καινοτομίες της Πολι- 
τείας τις σχετικές µε την ποινοκτημοσύνη των γυναικών και 
των παιδιών, την κατάργηση:της ατομικής ιδιοκτησίας κτλ. 
Εντούτοις κι αυτό΄το πολίτευμα δε διαφέρει ως προς την ου- 
σία του από την ιδεώδη πολιτεία του. Είναι κι αυτό στατικό, 
αριστοκρατικό, αυταρχικό, απάνθρωπο. Ὡς πρότυπό του έχει 
τα πολιτεύµατα της Σπάρτης και της Κρήτης. Ο Αριστοτέλης 
παρατηρεί σχετικά: 

: «Οι Νόμοι στο µεγαλύτερο µέρος τους περιέχουν νοµοθε- 
σία, ενώ για το πολίτευμα λίγα αναφέρει ο Πλάτωνας. Και µο- 
λονότι το πολίτευμα που περιγράφει σ᾿ αυτούς θέλει να το κά- 
νει περισσότερο εφαρµόσιµο στις πόλεις, εντούτοις σιγά σιγά 
το επαναφέρει σ᾿ εκείνη την άλλη πολιτεία (την ιδεώδη). 
Γιατί, εκτός από την κοινοκτηµοσύνη των γυναικών και των 
πτημάτων, όλες οι άλλες ρυθµιστικές διατάξεις είναι οι ίδιες 
Χαι στα δυο πολιτεύµατα. Τα ίδια ορίζονται και στα δυο για 
την παιδεία, τη διατροφή των πολιτών χωρίς υποχρέωση για 
άσκηση βιοποριστικού επαγγέλματος, τα συσσίτια. Με τη δια- 
φορά ότι εδώ ορίζει να υπάρχουν συσσίτια και για τις γυναί- 
ες και οι άντρες που θα φέρουν όπλα στην ιδεώδη πολιτεία 
ορίζονται σε 1000 (Πολ. 423ᾳ). ενώ στους Νόμους ορίξονται 
σε 5000».3 (Πολιτ. 1265: 1-10). 

Ἡ πόλη που περιγράφει ο Πλάτωνας στους Νόμους κτίζε- 
ται από ανθρώπους που επέζησαν από κατακλυσμό. ή εππα- 


3, Για την ακρίθεια 5040, Νόμοι 737", 
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τρίστηκαν από σεισμό ή από πάποιο άλλο βίαιο γεγονός' αυ- 
τοί θα είναι πρόθυμοι να δεχθούν µια νέα νοµοθεσία, γιατί 
αρχίζουν την πολιτική τους ζωή από την αρχή. Στις ελληνικές 
πόλεις που υπήρχαν θα ήταν δύσκολο ή και αδύνατο να γίνει 
οποιαδήποτε ριζική μεταρρύθμιση. επειδή οι πολίτες τους εί- 
χαν συνηθίσει στα διαφθαρµένα ήθη και δε θα ήταν πρόθυμοι : 
να αλλάξουν ζωή. 

Η πόλη κτίζεται στην ενδοχώρα (7043 κ.ε.), µακριά από τη 
θάλασσα χαι τα λιμάνια, ώστε να µη δέχεται Ἐενικές επιδρά- 
σεις που θα γεννούσαν στους πολίτες την επιθυμία για µεταρ- 
ρυθμίσεις και µεταθολές. Για τον ίδιο λόγο επίσης οι πολίτες 
δεν έχουν δυνατότητα για εμπόριο και θησαυρισµό και έτσι θα 
αναγκάζονται να ζουν λιτά, όπως οι Σπαρτιάτες, και θα πα- 
ραμείνουν αδιάφθοροι. 

Ο Πλάτωνας θεωρεί τη θάλασσα συμφορά για τις πόλεις. 
Ανοίγει νέους δρόμους, καλεί τον άνθρωπο σε αποδηµία, ανα- 
πτύσσει το εμπόριο, φέρνει πλούτο, καινούργια ήθη, φθορο- 
ποιές ιδέες, «ήθη ποικίλα και φαύλα». Η θάλασσα, γράφει. 
είναι «ηδύ», αλλά και «αλμυρόν και πικρόν γειτόνηµα» (Νόμοι 
τ053). 

Για να τονίσει τα πλεονεκτήματα τῆς χερσαίας και γεωρ- 
γικής ζωής και τα κακά που φέρνει η θάλασσα, ο Πλάτωνας 
δε διστάζει να μειώσει τη συµθολή της πατρίδας του στους 
περσικούς πολέμους, ακριθώς γιατί αυτή ήταν ιδιαίτερα θα- 
λάσσια (Νόμος 7073). Την τύχη των αγώνων εκείνων, γράφει, 
έκριναν ο Μαραθώνας και οι Πλαταιές. Ἡ Σαλαμίνα γι’ αυτόν 
ήταν ένα δευτερεύον επεισόδιο, δεν ήταν εκείνο το περίλαμ- 
προ κατόρθωμα που ύμνησε ο Αισχύλος στους Πέρσες του και 
θεώρησε σωτήριο για την Ελλάδα ο Ηρόδοτος (1στ. ΥΠ. 139 
και ΥΠΠ. 56 κ.ε.) (Στο θέµα αυτό θα επανέλθουµε στο κεφ. 6. 
για να το δούµε αναλυτικότερα). 

Την ιδιαίτερη προτίμησή του για τη χερσαία και γεωργική 
ζωή προσπαθεί να στηρίξει ο Πλάτωνας προσφεύγοντας και 
στις παλαιές μυθικές παραδόσεις. Στα πολύ παλαιά χρόνια, υ- 
ποστηρίζει, η Αθήνα ευημερούσε, γιατί ήταν γεωργική. Αντί- 
θετα οι κάτοικοι της Ατλαντίδας είχαν διαφθαρεί, γιατί έγι- 
ναν θαλασσινοί. Και στη σύγκρουσή τους µε την Αθήνα νική- 
θηκαν. Ἡ γεωργική Αθήνα νίκησε τη θαλασσινή Ατλαντίδα 
(βλ. το έργο του Κριτίας). 
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Ο Πλάτωνας φοθάται ιδιαίτερα τις Ἑένες επιρροές στη 
ζωή της πόλης. «Είναι φυσικό». γράφει, «η επικοινωνία µε άλ- 
λους λαούς να φέρνει στις πόλεις κάθε λογής καινούργια ήθη 
που µε την αποδοχή τους ως Ἑένα προκαλούν αλλαγές: αυτό 
στις πόλεις που διοικούνται καλά µε νόμους ορθούς µπορεί να 
προκαλέσει τη μεγαλύτερη απ᾿ όλες τις συμφορές» (Νόμοι 
949”.9503). Για να αποκλείσει τις αλλαγές ή να τις περιορίσει 
στο ελάχιστο, θέτει αυστηρούς περιορισμούς στην αποδηµία 
των πολιτών καθώς χαι στις επισκέψεις ή την παραμονή Ἑένων 
στην πόλη. Κανένας πολίτης και σε καμιά περίπτωση δεν επι- 
τρέπεται να ταξιδέψει στο εξωτερικό, αν είναι μικρότερος 
από 40 χρονών (νεωτέρῳ ετών τετταράκοντα µη εξέστω απο- 
δηµήσαι µηδαµή µηδαµώς, Νόμοι 0503). Μα και από όσους εί- 
ναι πάνω από 40 κανένας δεν µπορεί να ταξιδέψει σε Ἑένη 
χώρα μόνος του ή για δικιά του υπόθεση. Ἡ αποδηµία επιτρέ- 
πεται µόνο για υποθέσεις της πόλης (Νόμοι 9504) και γι᾿ αυτές 
στέλνονται άντρες µεγάλοι στην ηλικία και ποτέ μόνοι τους, 
για να µη διαφθαρούν. Όταν αποτελούν ομάδα, επιτηρεί και 
φοθάται ο ένας τον άλλον και έτσι ο πίνδυνος περιορίζεται. 
Αν στην πόλη υπάρχουν άνθρωποι µε θεία φύση (άνθρωποι 
θείοί τινες). όπως ήταν αυτός, αυτοί, όταν είναι ηλικίας 50-60 
χρογών, θα μπορούν να ταξιδεύουν στο εξωτερικό μόνοι τους 
ή µε άλλους χωρίς περιορισμούς, ως θεωροί, δηλαδή ὡς παρα- 
τηρητές της ζωής των άλλων πόλεων. Όταν επιστρέφουν, θα 
ανακοινώνουν στους επόπτες των νόμων ὁ.τι χρήσιμο παρα- 
τήρησαν στο εξωτερικό για τους γόµους χαι την παιδεία των 
άλλων λαών. Αν μολαταύτα Κάποιος απ᾿ αυτούς δεχτεί Ἑένα 
ήθη και γυρίσει διαφθαρµένος, δε θα του επιτρέπεται να επι- 
κοινωνεί µε κανέναν και, αν δε θέλει να ζήσει σε πλήρη απο- 
μόνωση από τους άλλους, θα θανατώνεται (Νόμοι 051:.95243, 

Σχετικά µε την επίσκεψη ξένων στην πόλη ορίζει: Αν οι 
Ἐένοι είναι εμπορευόµενοι, να τους κρατούν έξω από την πόλη 
Ἆαι να τους προσέχουν να µη διαφθείρουν αυτούς µε τους ο- 
ποίους θα έρθουν σε επικοινωνία µαζί τους’ αν είναι θεωροί 
(παρατηρητές), να µένουν στην πόλη όσο χρειάζεται να δουν 
τη λειτουργία της πόλης. Θα τους προσέχουν όµως κι αυτούς 
να µη διαδώσουν νέες ιδέες: και αν είναι αντιπρόσωποι Ἑένων 
πόλεων να παραμένουν στην πόλη όσο χρειάζεται να συζητή- 
σουν µε τους αρμόδιους τα θέµατα για τα οποία ήρθαν. Μό- 
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γιµα στην πόλη δεν επιτρέπεται να παραμείνει κανένας ένος. 
(Νόμοι 9523-9539), Ἡ πόλη πρέπει να μείνει ανόθευτη, αμετά- 
ὀλητη, στατική µε κάθε τρόπο. 

Οι πολίτες που θα υπερασπίζονται την πόλη ορίζονται 
τον αριθµό των 5040 (Νόμοι 737", 7405, 7713). Περισσότεροι 
Ῥάνουν δύσκολη τη διοίκηση τῆς πόλης και καταστρέφουν την 
ἠνότητά της" λιγότεροι δεν επαρκούν για την άμυνά της. Η δη- 
μογραφική σταθερότητα θα εξασφαλίζεται: σε περίπτωση αὐ- 

ησῆς του πληθυσμού πέρα από τον ορισμένο αριθµό µε την ε- 
λάττωση των γεννήσεων ή µε την αποστολή του πλεονάζοντος 
πληθυσμού σε αποικίες’ και σε περίπτωση µείωσής του µε εν- 
θάρρυνση των γεννήσεων. Τυχόν υπερθολική µείωση του πλη- 
θυομού δεν πρέπει ποτέ να αντιμετωπιστεί µε την εγκατάστα- 
ση Ἑένων στην πόλη. Ἡ επιµειξία και η συναναστροφή µετους 

ένους πάντοτε είναι επιζήµια (Νόμοι 7405-7413). 

ἩΗ γη θα μοιραστεί αντίστοιχα σε 5040 κλήρους που θα 
διατηρηθούν σταθεροί (Νόμοι 737", 7419). Ἡ πόλη είναι χτι- 
ομένη σελόφο (Νόμοι 745" κ.ε.). Στην κορυφή του είναι τα ιε- 
ρά και από εκεί, σαν ο λόφος να είναι το κέντρο κύκλου, χω- 
ρίζεται η γύρω περιοχή µε δώδεκα ακτίνες - δρόµους σε δώ- 
δέκα τοµείς. Η έκταση κάθε τοµέα είναι αντιστρόφως ανάλογη 
μὸ την ευφορία του. Οι δώδεκα τοµείς διαιρούνται σε 5040 
πλήρους, καθένας από τους οποίους αποτελείται από δυο τε- 
μάχια ης, ένα κοντά στην πόλη και το άλλο μακρύτερα. Οι 
τολίτες χωρίζονται σε δώδεκα φυλές και κάθε µια µε κλήρο 
ταίρνει το όνοµα ενός από τους Ολύμπιους θεούς καθώς και 
ἵνα όνοµα από τους τοµείς του κλήρου. Κάθε φυλή έχει 420 ο- 
τλίτες και όλες µαζί 5040 (420Χ12--5040). 

Π γη ανήκει στο κράτος. Γι αυτό οι πολίτες δεν μπορούν 
να την πουλήσουν ή να τη μοιράσουν στα παιδιά τους. Οι ά- 
Χληροι γονείς θα υιοθετούν παιδιά. ώστε κανείς κλήρος να µη 
μένει έρημος. Μείωση τῆς περιουσίας κάτω από τον κλήρο δεν 
ἠπιτρέπεται. Ἡ αὐξησή της επιτρέπεται ως το τετραπλάσιο του 
Ἀλήρου για να ικανοποιούνται οι ικανότεροι. (Νόμοι 744"). Β- 
τομένως σ᾿ αυτή την πόλη θα υπάρχουν πλουσιότεροι και 
φτωχότεροι. Και τα αξιώματα θα τα παίρνουν οι πλούσιοι, ώ- 
υτὸ να µην εξισώνονται οι άξιοι µε τους λιγότερο άξιους ή 
τους ανίκανους. 

Στην ιδεώδη πολιτεία πυθερνούν οι φιλόσοφοι, χωρίς νό- 
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µους. Σοφοί, όπως είναι, δεν τους χρειάζονται. Στους Λόμους 
όµως δεν κυθερνούν οι σοφοί, αλλά οι άριστοι (αριστοκράτες) 
αι επειδή δεν είναι τέλειοι, όσο οι σοφοί, κυθερνούν µε νό- 
µους που θεωρούνται ιεροί. Την τήρηση των νόμων επιθλέ- 
πουν οἱ νομοφύλακες. 

Για την εκλογή των αρχόντων προθλέπεται µια περίπλοκη 
διαδικασία, ώστε τελικά να κατέχει την εξουσία µια µικρή 
μειοψηφία αριστοκρατών (Νόμοι 7530 κ.ε.). 

Ιδιαίτερο χαρακτηριστικό της πολιτείας που ο Πλάτωνας 
περιγράφει στους Λόμους είναι ο θεοκρατικός χαρακτήρας 
της. «Μέτρο» σ᾿ αυτή δεν είναι ο άνθρωπος, αλλά ο θεός. Με 
τη θέλησή του γίνονται όλα (7163). Οι άνθρωποι δεν μπορούν 
να αλλάξουν τίποτα. Εκείνο που μπορούν και οφείλουν να 
πάνουν είναι να υπακούουν και να µη ζητούν καμιά µεταθολή. 
Η ίδια µοιρολατρία υπάρχει και στην ιδεώδη πολιτεία. Ο άν- 
θρωπος δεν είναι ελεύθερος να κάνει την Εκλογή του. Ἡ μοίρα 
του είναι προκαθορισμένη. Είναι φτιαγµένος από χρυσάφι, α- 
σήµι ή χαλκό-σίδερο. 

Σημειώνουμε ότι στην Πολιτεία του ο Πλάτωνας δε μιλάει 
για ολύμπιους θεούς. Στους Νόμους του όµως επανέρχεται 
στην πατροπαράδοτη θρησκεία και ορίζει μάλιστα αυστηρότα- 
τες ποινές για τους ασεθείς (854”” και 9074 κ.ε.). Κι αυτό φα- 
γερώνει τή συντηρητικότητα του Πλάτωνα και την προσπά- 
θειά του και στους Νόμους να θεσµοθετήσει ένα πολίτευμα 
που δε θα µετέθαλε σε τίποτα την παράδοση. Γι’ αυτό το λόγο 
θα ήταν δυνατόν να γίνει αποδεκτό από την αριστοκρατία, 
την οποία φαίνεται πως µε ορισμένες ιδέες του στην Πολιτεία 
παι μάλιστα µε την ιδέα του για την κατάργηση τῆς ιδιοκτη- 
σίας είχε δυσαρεστήσει. 

Και αυτό το πολίτευμα που περιγράφει ο Πλάτωνας στο 
γεροντικό του έργο σε πολλά σηµεία είναι ανεφάρµοστο. Είναι 
αδύνατο να μείνουν σταθεροί ο πληθυσμός της πόλης και οι 
κλήροι. Δεν εξηγεί ο φιλόσοφος πώς θα µείνουν σταθεροί οι 
5040 κλήροι, όταν επιτρέπει σε όσους μπορούν να αυξάνουν 
τον Ἀλήρο τους στο τετραπλάσιο. 

Ὡς προς το χαρακτήρα του ο Αριστοτέλης εύστοχα παρα- 
τηρεί ότι αποχλίνει προς το ολιγαρχικό, ιδιαίτερα γιατί δίνει 
το δικαίωµα µόνο στους πλούσιους να συγκεντρώνονται για 
να εκλέγουν τους κυθερνήτες όχι και στους φτωχούς’ και για- 
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τί το σύστηµα εκλογής κυθερνητών επιτρέπει στους πλουσιό- 
τερους να συνενώνονται και να εκλέγουν άρχοντες πάντοτε ε- 
χείνους που θα ήθελαν αυτοί (Πολιτ. 12663). 

Και αυτό το πολίτευμα είναι συντηρητικό, στατικό, ολο- 
κληρωτικό. Ο αριθµός των πολιτών είναι πάντοτε σταθερός, 
σταθεροί και οι κλήροι της γης. Οι νόμοι είναι αμετάθλητοι 
(αµετάστροφοι, Νόμοι 9604), οι Ἐενικές επιδράσεις αποχλείον- 
ται, κάθε εξέλιξη καταδικάζεται. Τα πάντα είναι ρυθµισµένα 
ύτσι ώστε στον αιώνα των αιώνων να είναι αμετάθλητα (τον 
αεί χρόνον ούτως έχοντα υπάρχῃ., Νόμοι 7409). Και για όσους 
νεωτερίζουν και δεν εφαρμόζουν απαρέγκλιτα τους νόμους 
προθλέπονται βαριές ποινές, ακόµα χαι ο θάνατος. Και στους 
Νόμους του ο Πλάτωνας είναι απελπιστικά συντηρητικός, οπι- 
σθοδροµικός, ολιγαρχικός ανελεύθερος. Και όπως θα δούµε 
στο κεφ. 9, µετις ποινές που ορίζει στο ίδιο έργο για αδική- 
µατα που διαπράττονται από δούλους είναι και απάνθρωπος. 


Πριν κλείσουμε το κεφάλαιο, αναφερόμαστε σετρεις περι- 
πτώσεις που είναι ιδιαίτερα χαρακτηριστικές για τον ανελεύ- 
θερο και απάνθρωπο χαρακτήρα της πλατωνικής πολιτικής 
θεωρίας: στη στέρηση της ελευθερίας του λόγου, στη λογοκρι- 
σία των έργων του πνεύματος και στη νομιμοποίηση του ψεύ- 
ὃους και της ὠµής βίας. 


24. Η στέρηση της ελευθερίας του λόγου 


Ο Πλάτωνας στερεί το λαό από το δικαίωµα να εκφράζε- 
ται, να ασχολείται µε τα κοινά, να νοµοθετεί και να αναλαμ- 
σάνει αξιώματα. Για τέτοιες δραστηριότητες ικανοί είναι µό- 
νοι οι εχλεκτοί, οι αριστοκράτες. 

Στην έµµεση πολεμική που ασκεί κατά της αθηναϊκής δη- 
μοκρατίας στην Πολιτεία του (5550-5643) είναι ιδιαίτερα επι- 
Χριτικός για τις πολλές ελευθερίες που είχαν οι πολίτες της 
τατρίδας του, ανάµεσα στις οποίες ήταν και η ελευθερία του 
λόγου. Στους Νόμους του είναι κατηγορηµατικός. Οι πολί- 
πὲς δεν επιτρέπεται να μιλούν, να έχουν γνώµη, να κρίνουν. 
να αμϕισθητούν. Στην πλατωνική πόλη επικρατεί η απόλυτη 
οιγή. 


6 ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


«Ακόμα και αν οι νόμοι που έχουν θεσπιστεί δεν είναι 
τέλειου», γράφει, «ο πρώτος χαιο καλύτερος νόµος που 
πρέπει να ισχύει είναι ο εξής: να µην επιτρέπεται σε κα- 
γέναν από τους νέους (ο Πλάτωνας θεωρεί νέους όσους 
δεν έχουν υπερθεί το 506 έτος της ηλικίας!) να συζητεί 
ποιοι από τους νόµους είναι καλοί και ποιοι δεν είναι, 
αλλά όλοι οι πολίτες µε µια φωνή και μ’᾿ ένα στόμα να 
παραδέχονται ότι όλα στην πόλη έχουν χαλώς, σαν εκεί 
που να τα φκιασαν οι θεοί: και αν κάποιος αντιδρά, αυ- 
τόν να µην τον ακούν µε κανέναν τρόπο’ µόνο αν κά- 
ποιος από τους γέροντες νομίζει ότι στην πόλη κάτι δεν 
πάει παλά, να το αναφέρει στους άρχοντες και να το συ- 
ζητάει µε τους συνοµηλίκους του, χωρίς όµως να είναι 
κανένας νέος µπροστά του». (Είπερ και µετρίως κατε- 
σκεύασται τα των νόμων, είς των καλλίστων αν είη νό- 
µων µη ζητείν των νέων µηδένα εάν ποία καλώς αυτών 
ή µη καλώς έχει, µιά δε φωνῄ και εξ ενός στόματος πάν- 
τας συμφωγείν ως πάντα καλώς κείται θέντων θεών, και 
εάν τις άλλως λέγῃ, µη ανέχεσθαι το παράπαν ακούον- 
τας γέρων δε ει τις τι συννοεί των παρ᾽ υμίν, προς άρ- 
χοντά τε χαι προς Πηλικιώτην μηδενός εναντίου νέου ποι- 
είσθαι τους τοιούτους λόγους, Νόμοι 63443). 

Σ’ ένα άλλο χωρίο (Νόμοι 6890) θεωρεί ὡς το µεγαλύτερο 
παχκό να µην υπακούουν οι πολίτες στους νόμους και στους 
άρχοντες και μάλιστα να µην υπακούουν σ᾿ έναν άρχοντα που 
µέσα του υπάρχουν θείοι λόγοι. Τέτοιοι θείοι λόγοι νόμιζε ότι 
υπήρχαν στον εαυτό του και θεωρούσε ατυχία για τον ίδιο και 
τον κόσμο που δεν του δόθηκε η ευκαιρία να διοικήσει µια 
πόλη, για να την ευεργετήσει µε τους «θείους λόγους» του. 

Σημειώνουμε ακόµα ότι ο Πλάτωνας άσκησε πολεμική κα- 
τά του θεάτρου, γιατί το θέατρο ήταν λαϊκό σχολείο που µόρ- 
Φῶνε Ἆαι προθληµάτιζε τους πολίτες και τους έκανε ικανούς 
να πρίνουν και να εκφράζουν γνώµη για τα κοινά. « Τα θέα; 
τρα», γράφει, «εξ αφώνων φωνήῄεντ᾽ εγένοντο» (Νόμοι 7013). 
δηλαδή τα θέατρα έκαναν τους πολίτες ικανούς να μιλάνε. 
Αυτό ο Πλάτωνας το θεωρούσε ολέθριο. Δεν ήθελε το λαό 
μορφωμένο, αλλά άθουλο και υπόδουλο στον πολιτικό του Γο- 
λιάθ. Ο Πλάτωνας είναι εχθρός του θεάτρου και του λόγου. 
γιατί είναι εχθρός της δημοκρατίας. θιασώτης της κλειστής και 
αυταρχικής κοινωνίας και ζωής. 
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1.». Η αυστηρή λογοκρισία στα έργα του πνεύματος 


Ο Πλάτωνας στην Πολιτεία του θεσπίζει ένα αυστηρό σύ- 
στηµα λογοκρισίας απαραίτητο για τη διατήρηση τῆς στατικής 
και αυταρχικής πολιτείας του. Οι λογοκριτές επιθλέπουν και 
πατευθύνουν τους πνευματικούς δημιουργούς και εγκρίνουν 
µόνο τα έργα που υπηρετούν τους ορισμένους πολιτικούς σκο- 
πούς. Κάθε έργο µε ιδέες νεωτεριστικές απορρίπτεται. 

Ο Πλάτωνας είναι εχθρός της ελεύθερης σκέψης, ο πιο αυ- 
στηρός λογοκριτής όλων των αιώνων. Στην ιδεώδη πολιτεία 
του δεν έχουν θέση ποιητές, μουσικοί, τραγουδιστές, γενικά 
πνευματικοί δημιουργοί και καλλιτέχνες που µε τα έργα και 
την τέχνη τοὺς δεν αναπτύσσουν στοὺς πολίτες ιδέες και Φρο- 
γήµατα σύμφωνα µε τη δοµή και τους σκοπούς της πολιτικής 
κοινότητας, όπως τη θέλει αυτός. Αν υπάρχουν τέτοιοι στην 
πόλη, πρέπει να εκδιώκονται. Και όσοι έρχονται από άλλες 
πόλεις να αποπέµπονται, πριν µπουν στην πόλη. 


«Αν κάποιος απ᾿ αυτούς φτάσει στην πόλη µας». 
γράφει, «και θέλει να µας επιδείξει τα πνευματικά του 
δημιουργήματα, να του κάνουμε τιμητικές υποχλίσεις, 
σαν να είναι ιερός και άξιος κάθε σεθασμού χαι ευχά- 
ριστος, αλλά να του πούμε ότι δεν υπάρχει τέτοιος άν- 
θρωπος στην πόλη µας, ούτε επιτρέπεται από τα καθιε- 
θωμένα νόμιμα να υπάρξει και να τον αποστείλουµε 
σ᾽ άλλη πόλη». (Ει ημίν αφίκοιτο (τις) ειςτην πόλιν αυτός 
τε και τα ποιήματα βουλόμενος επιδείξασθαι, προσκυ- 
νοίµεν αν αυτόν ὡς ιερόν χαι θαυμαστόν και ηδύν, εἰ- 
ποιµεν ὃ᾽ αν ότι ουκ έστιν τοιούτος ανήρ εν τῃ πόλει 
παρ᾽ ημίν ούτε θέµις εγγενέσθαι, αποπέμποιµέν τε εις 
άλλην πόλιν.... Πολ. 3983). 


Ο Πλάτωνας, ακολουθώντας το παράδειγµα του Ξενοφά- 
γη! και του Ηράκλειτου», υποθάλλει σε δριμύτατη Χριτική τον 
Όμηρο, τον Ἡσίοδο και τους άλλους ποιητές, τους οποίους 
εκθάλλει από την ιδεώδη πολιτεία του (Πολ. 376 κ.ε.). Η κρι- 


Ἰ. Ο Ἐενοφάνης τιµά τον ΄Όμηρο και τον Ησίοδο. γιατί ήταν οι πηγές για τὴ 


μόρφωση όλων των Ελλήνων, αλλά και τους µέμφεται. γιατί µε το να απο- 
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τική του είναι δικαιολογημένη σ᾿ ένα βαθµό. Τα έργα των 
ποιητών και ιδίως του Ομήρου ήταν τα κύρια αναγνώσματα ε- 
πείνη την εποχή χαι ασκούσαν βαθιά επίδραση. Δεν είχαν ό- 
µως παιδαγωγικό περιεχόµενο όλες οι σελίδες τους. Ποίηση 
που αναφέρεται σε φοθερά ελαττώματα θεών, σε τρομερά πά- 
θη ανθρώπων, στα δεινά του ΊΑδη, γενικά ποίηση, μουσική 
χαι τέχνη που δεν προθάλλουν πρότυπα δεν είναι κατάλληλες 
για την αγωγή των παιδιών, γιατί, όπως παρατηρεί ο ίδιος ο 
Πλάτωνας, «ο νέος δεν είναι σε θέση να κατανοεί ποιο έχει 
βαθύτερη σημασία και ποιο δεν έχει: και αυτά που δέχεται σ᾿ 
αυτή την ηλικία είναι δυσεξάλειπτα, παραμένουν μόνιμα» 
(Πολ. 3763). 

Αλλά ο Πλάτωνας φτάνει στην υπερθολή. Δεν είναι βέ- 
θαια κατάλληλα για μικρά παιδιά ορισμένα τμήματα από την 
ποίηση που απορρίπτει, αλλά είναι κατάλληλα για τους µεγά- 
λους. Και οπωσδήποτεο ΄Όμηρος είναι ο μεγάλος καταξιωµέ- 
γος ποιητής και σε χαμιά περίπτωση δεν είναι κατώτερος από 
το Σόλωνα, το Λυκούργο, το Χαρώνδα χαι τον Ανάχαρση, ὁ- 
πως τον θεωρεί ο Πλάτωνας (Πολ. 599”-6008). Στους Νόμους 
του (68603) παρουσιάζει το συνομιλητή του Κλεινία από την 
Κρήτη, στην οποία είχαν πυριαρχήσει οι Δωριείς, όπως και 
στη Λακωγική, να ομολογεί ότι στην πατρίδα του δε διάθαζαν 
τον Όμηρο, που για την αρχαία Ἑλλάδα ήταν, θα λέγαμε, το 
Ευαγγέλιο. Και δεν ενοχλείται από την αμάθεια του συνοµιλη- 
τή του. 


δώσουν τις ανθρώπινες αδυναμίες στους θεού 
11 λέει: 

«Πάντα θεοίσ᾽ ανέθηκαν ΄Όμηρος ϐ) Ησίοδός τε, 

όσσα παρ' ανθρώποισιν ονείδεα και ψόγος εστίν, 

κλέπτειν, µοιχεύειν τε και αλλήλους απατεύειν». 

::Ὁ Ηράκλειτος κακίζει τον ΄Όμηρο και τον Αρχίλοχο, γιατί εξέφρασαν την 
ευχή να µη γίνεται πόλεμος, γιατί δεν. κήρυξαν, όπως αυτός, ότι «πόλεμος 
πάντων πατήρ εστι». «Τον τε ΄Όμηρον άξιον εκ των αγώνων εκθάλλεσθαι 
αι ραπίζεσθαι», γράφει, «και Αρχίλοχον ομοίως» (απ. 42). Σ’ ένα άλλο α- 


πόσπασμά του κατακρίνει τον Ησίοδο, τον Πυθαγόρα, τον 
τον Ἑκαταίο, 


στις νομιµοποίησαν. Στο απ. 


Ξενοφάνη και 
γιατί έδειχναν ενδιαφέρον για την πολυµάθεια, τις πολλές 
γνώσεις και όχι για τις λίγες και βαθιές γνώσεις. «Πολυμαθίη νόον έχειν ου 
διδάσκει». γράφει: «Ἡσίοδον γαρ αν εδίδαξε και Πυθαγόρην. αὖύτις τε Ἐε- 
νοφάνεά τε και Εκαταίον» (απ. 40). 
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Αυστηρή λογοκρισία εισηγείται και στους Νόμους του. 
Στα παλιά χρόνια, γράφει, η ποίηση είχε παιδευτικούς σκο- 
πούς. Διαμόρφωνε καλούς πολίτες, δηλαδή πολίτες που υπά- 
κουαν και ασχολούνταν µε τα έργα της τάξης τους. Η ποίηση 
εκείνη ήταν αριστοκρατική, διαπαιδαγωγούσε τους ος, 
της άρχουσας τάξης. Στα παιδιά, στους δούλους «παιδαγω- 
γούς» των παιδιών και στον πολύ όχλο, στους πολίτες με τρί- 
της τάξης, που δεν καταλάθαιναν από τέχνη, ή διαπαι αγώ- 
γηση γινόταν µε τη ρά6δο (παισί δε και παιδαγωγοίς και τῳ 
πλείστῳ όχλῳ 'ράόδου κοσμούσης η νουθέτησις εγίγνετο, Νό- 
οι 7003. 

ι . χρόνους του τα πράγματα άλλαξαν. Ίρθαν οι δια- 
φωτιστές ποιητές, όπως ο Ευριπίδης, που έκαναν το θέατρο 
λαϊκό σχολείο και τους πολίτες ικανούς να σκέπτονται, να 
κρίνουν και να αντιδρούν. Η παλιά τάξη πραγμάτων ανατρά- 
πηκε. Γι’ αυτό στην αριστοκρατική του πολιτεία, για την ο- 
ποία νοµοθετεί, η λογοκρισία είναι απαραίτητη. Πρέπει Ὃς 
παγορεύεται κάθε έργο που δεν υπηρετεί το πολιτικό ιδεώδες 
του, που δεν διαμορφώνει πολίτες άφώνους, πρόθυµους γα υ- 
πακούουν και να εκτελούν τα έργα της τάξης τους. Η τέχνη 
σ’ όλες τις εκδηλώσεις της πρέπει να ελέγχεται, να κατευ- 
θύνεται. , . 
«Ο πνευματικός άνθρωπος», γράφει, «να µη δημιουργεί 
τίποτε που δεν είναι σύμφωνο µε τα νόµιµα, τα δίκανα 

και τα «καλά» της πόλης' και αυτά που έχει δηµιουργή- 

σει να µην του επιτρέπεται να τα δείχνει σε κανέναν α- 
πολύτως, προτού τα παρουσιάσει στους ορισμένους από 

την πόλη κριτές και στους νομοφύλαχες και προτού αυ: 

τοί αποφανθούν ότι τα εγκρίνουν». (Έον ποιητήν παρά 

τα της πόλεως νόμιμα και δίκαια ή καλά ή αγαθά μηδέν 
ποιείν άλλο, τα δε ποιηθέντα µη εξείναι των ιδιωτών μη: 

δενί πρότερον δεικνύναι͵. πριν αν αυτοίς τοις περί ταύτα 
αποδεδειγµένοις πθιταις και τοις νομοφύλαξι δειχθῄ και 

έ Νόμοι 8013). ; 

ες ας ἀπασιδή Ἐν ᾶ που καθιερώνει ο Πκατώνας 
διώκει το πνεύμα και αποστερεί την πόλη του από κάθε πνευ- 
µατικότητα. Προθάλλει το παράδειγµα της Σπάρτης. Ἡ Σπάρ- 
τη όµως µετους αυστηρούς ελέγχους, τη λογοκρισία και την α- 
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ποµόνωση δε δημιούργησε πολιτισμό. Τον πολιτισμό τον δη- 
µιούργησε η δημοκρατική Αθήνα, όπου το πνεύμα ήταν ελεύ- 
θερο. 


3.6. Η νομιμοποίηση του ψεύδους και της ὠµής βίας 


Ἡ απολυταρχική αντίληψη και η απανθρωπιά του Πλάτω- 
να φαίνονται και από το γεγονός ότι νομιµοποιεί ακόµα και το 
ψεύδος και την ὠµή βία. Ὑποστηρίζει ότι οι κυθερνήτες για το 
συμφέρον της πόλης μπορούν να ψεύδονται και να εξαπατούν 
το λαό και όταν χρειάζεται να χρησιμοποιούν και κάθε είδος 
βίας. Έτσι γίνεται εισηγητής των φασιστικών μεθόδων που 
στους αιώνες εφάρμοσαν τα διάφορα απολυταρχικά καθε- 
στώτα. 

Στην Πολιτεία του γράφει: «Οι άρχοντες τῆς πόλης φυσι- 
κά... μπορούν να ψεύδονται για το συμφέρον της πόλης πε- 
ρισσότερο απὀ κάθε άλλον». (Τοις άρχουσι δη τῆς πόλεως, εί- 
περ τισίν άλλοις, προσήκει ψεύδεσθαι... επ᾽ ὠφελείᾳ της πό- 
λεως, 389"). 

Και αλλού επαναλαμθάνει: «Οι άρχοντες θα χρειαστεί να 
καταφεύγουν συχνά στο ψεύδος και στην απάτη για την ωφέ- 
λεια των υπηκόων τους». (Συχνῴ τῷ ψεύδει και τῃ απάτῃ χιν- 
δυνεύει ημίν δεήσειν χρήσθαι τους άρχοντας επ᾽ ωφελίᾳ των 
αρχοµένων, 4593). 

Στους Νόμους του μάλιστα (6633) λέει πως δεν υπάρχουν 
ὠφελιμότερα (λυσιτελέστερα) ψέματα από αυτά που λένε οι 
άρχοντες και υπηρετούν το γενικό καλό. 

Περισσότερο αποκαλύπτει την πολιτική του σκέψη ο 
Πλάτωνας, όταν μιλάει για τη βία που μπορούν να χρησιµο- 
ποιούν οι άρχοντες. Καταλυτικό για κείνους που μιλάνε για 
πλατωνικό ανθρωπισμό είναι το ακόλουθο απόσπασµα από 
τον Πολιτικό του (2933): 


«Είτε κυδερνάνε σύμφωνα µε τους νόμους οι κυθδερνήτες 
εγός τόπου είτε όχι», γράφει, «είτε κυδερνάνε µε τη θέ- 
ληση του Λαού είτε χωρίς τή θέλησή του... είτε ξεκαθα- 
ρίξουν την πόλη για το καλό της σκοτώνοντας ή εξορί- 
ζοντας ορισμένους... αυτό το πολίτευμα που’ λειτουργεί 
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έτσι πρέπει να πούμε ότι για µας είναι το µόνο σωστό πο- 
λίτευµα». (Εάντε κατά νόμους εάντε άνευ νόμων άρχωσι. 
και εκόντων ή ακόντων... και εάντε γε αποκτεινύντες τι- 
γάς ή και εκθάλλοντες καθαίρωσιν επ᾽ αγαθ την πό- 
λιν... ταύτην τότε και κατά τους τοιούτους όρους ημίν 
µόνην ορθήν πολιτείαν είναι ρητέον). 


Έχουμε εδώ, αναμφίόολα, τη φιλοσοφία του φασισμού σ᾿ 
όλες τις μορφές του. Για το κοινό συμφέρον, όπως το εννοεί 
ο κάθε δικτάτορας, επιτρέπεται, επιθάλλεται μάλιστα και οι 
γόµοι να παραθιάζονται και η θέληση του λαού να αγνοείται 
και οι πολίτες που αντιστέκονται στην καταπίεση να εξολο- 
θρεύονται. Αυτά κηρύττει ο «θείος» Πλάτωνας! Αυτός είναι ο 
ανθρωπισμός του! 

Ο. Πλάτωνας βέθαια ήταν εναντίον των τυράννων. Ἰο 
πράγμα όµως δεν έχει ιδιαίτερη σημασία’ θέλει αυτοί που θα 
ψεύδονται, θα τιμωρούν και θα σκοτώνουν να είναι αριστο- 
κράτες, σοφοί. Σηµασία έχει ότι εισηγείται την ὠµή βία, που 
δεν µπορεί µε κανέναν τρόπο να δικαιολογηθεί, έστω και αν 
την ασκούν σοφοί κυθερνήτες. Αποστερεί το άτοµο από τα πιο 
στοιχειώδη δικαιώματά του και το εκθέτει σε κάθε αυθαιρεσία 
των ισχυρών µε τη δικαιολογία ότι έτσι υπηρετείται το γενικό 
καλό. Και ποιο είναι αυτό το γενικό καλό αφήνεται στην υπο- 
κειµενική κρίση της άρχουσας τάξης. 


Συμπέρασμα 


Από τα παραπάνω συνάγεται ότι το πλατωνικό πολιτικό 
σύστηµα τόσο στην Πολιτεία όσο και στον Πολιτικό και στους 
Νόμους είναι στατικό, αριστοκρατικό, αντιλαϊκό, αυταρχικό 
και απάνθρωπο, έχει όλα τα γνωρίσματα που διακρίνουν τα 
απολυταρχικά, φασιστικά και ρατσιστικά καθεστώτα. Τα 
στοιχεία που παραθέσαµε, ιδιαίτερα τα αποσπάσματα από το 
ίδιο το έργο του Πλάτωνα, είναι, νοµίζουµε, πειστικά και δι- 
καιολογούν απόλυτα αυτούς τους χαρακτηρισμούς. 


Η ΠΛΑΤΩΝΙΚΗ ΠΑΙΛΕΙΑ 


Η παιδεία! στο πλατωνικό πολιτικό σύστηµα κατέχει κεν- 
τρική θέση, είναι το «έν μέγα» (Πολ. 423"), το κύριο μέλημα 
τῆς πολιτείας. Κι αυτό είναι εύλογο. Γιατί η παιδεία είναι µο- 
ναδικό σε αποτελέσµατα µέσο, το πιο αποτελεσματικό όργανο 
για τη διαµόρφωση του ήθους των πολιτών. Ἡ παιδεία συµ- 
πληρώνει το έργο της φύσης. Σύμφωνα µε την πλατωνική αν- 
τίληψη η φύση προσδιορίζει την ένταξη των ανθρώπων σε τά- 
Έεις. Η παιδεία έρχεται να βοηθήσει τη φύση, να εκπαιδεύσει 
τους πολίτες έτσι, ώστε να γνωρίζουν και να θέλουν να εκτε- 
λούν τα έργα που προσιδιάζουν στην τάξη τους. 

Σ᾽ αυτό το κεφάλαιο θα αναφέρουμε τη σημασία που απο- 
δίδει ο Πλάτωνας στην παιδεία και τους σκοπούς που επιδιώ- 
κει μ αυτήν. Έπειτα θα εξετάσουμε την αγωγή της άρχουσας 
τάξης, όπως την πραγματεύεται στην Πολιτεία του, και την α- 
γωγή από τη γέννηση ὡς την ενηλικίωση, όπως την αναπτύσσει 
στους Νόμους του. Στη συνέχεια θα σημειώσουμε ορισμένες 


1. Οι όροι εκπαίδευση και παιδεία δεν είναι ταυτόσηµοι. Εκπαίδευση είναι η 
συστηματική διδαχή και αγωγή που παρέχεται ιδιαίτερα στο σχολείο, η 
σχολική παιδεία. Ο όρος δεν απαντά στην ελληνική αρχαιότητα. Αντί αυ- 
τού του όρου οι αρχαίοι χρησιμοποιούσαν τους όρους αγωγή και παιδεία. 

Παιδεία είναι η ευρύτερη μόρφωση που αποκτά ο άνθρωπος µε τη µε- 
λέτη και τις επιδράσεις που δέχεται από την οικογένεια. το σχολείο, τη φι- 
λική οµάδα, τις διάφορες οργανώσεις, στις οποίες είναι ενταγµένος, τα µέ- 
σα μαζικής ενημέρωσης χαι γενικότερα από το όλο περιθάλλον στο οποίο 
ξει. Η παιδεία δηλαδή είναι πολύ ευρύτερη από την εκπαίδευση. Περιέχει 
την εκπαίδευση αλλά και όλη τη μόρφωση ή παραμόρφωση που αποκτάει 
ο άνθρωπος από το σύνολο των επιδράσεων που δέχεται στη ζωή του. 

Ἐδώ χρησιμοποιούμε τον όρο παιδεία για τη δήλωση και των δυο εν- 
νοιών, της ειδικότερης έννοιας της εκπαίδευσης και της γενικότερης έν- 
νοιας τῆς παιδεί. 


ς: 
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σημαντικές παιδαγωγικές αντιλήψεις του Πλάτωνα που απο- 
τελούν θεμελιώδεις θέσεις τῆς παιδαγωγικής στους νεότερους 
χρόνους. Τέλος θα επισηµάνουµε τα αρνητικά στοιχεία στην 
πλατωνική θεωρία για την παιδεία: τον ταξικό, αριστοχρατι- 
κό, αντιλαϊκό, αντιανθρωπιστικό χαρακτήρα και τις άλλες α- 
δυναµίες της. 


4.1. Η αξία και οι σκοποί της παιδείας 


Ο Πλάτωνας δίνει στην παιδεία την πρώτη θέση µέσα στην 
πολιτεία του, τη θεωρεί το πιο απαραίτητο στοιχείο για τον 
άνθρωπο, πιο απαραίτητο ακόµα Ἆαι από την τροφή. Χωρίς 
τροφή το σώµα πεθαίνει’ χωρίς παιδεία ο άνθρωπος ζει σε έ- 
σχατη απαιδευσία, κατάσταση που είναι χειρότερη και από το 
σωματικό θάνατο. Ἡ παιδεία καλλιεργεί και εξυψώνει και τε- 
λειοποιεί, «μεταρυσμοί τον άνθρωπον», όπως είπε ο Δημόκρι- 
τος (απ. 33). τον μεταμορφώνει, τον κάνει άλλον άνθρωπο. Ο 
Πλάτωνας, όταν μιλάει για την αξία της παιδείας, είναι ιδιαί- 
τερα εµφατικός, ο λόγος του αποκτά ύψος, γίνεται επιγραµµα- 
τικός, μοναδικός. 


«Ο άνθρωπος», γράψει, «... είναι ήµμερο ζώο. Όμως, 
αν πάρει ορθή παιδεία και έχει και καλές έµφυτες κατα- 
θολές, διαμορφώνεται στο πιο θεϊκό και το πιο ήµερο 
απ᾿ όλα τα ζώα" αντίθετα, αν δεν εκπαιδευτεί σε βαθµό 
ικανοποιητικό ή αν δεν πάρει τη σωστή παιδεία, γίνεται 
το αγριότερο απ᾿ όλα τα ζώα που γεννάει και τρέφει η 
γη. Γι αυτό το λόγο ο νομοθέτης δεν πρέπει ποτέ να ε- 
πιτρέπει να παίρνει η αγωγή των παιδιών µια δεύτερη 
θέση στη ζωή της πολιτείας ή να γίνεται πάρεργο». (΄Αν- 
θρωπος... ήµερον, όµως µην παιδείας µεν ορθής τυχόν 
και φύσεως ευτυχούς. θειότατον ημερώτατόν τε ζώον 
| γίγνεσθαι φιλεί, µη ικανώς δε ή µη καλώς τραφέν α- 
γριώτατον οπόσα φύει γη’ ών ένεκα ου δεύτερον ουδέ 
πάρεργον δει την παίδων τροφήν τον νοµοθέτην εάν γί- 
γνεσθαι, Νόμοι 7663). 


Η παιδεία είναι κατάκτηση για τον άνθρωπο, νίκη ανώ- 
τερη και βεθαιότερη ακόµα και από τη νίκη εναντίον των ε- 
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χθρών. Με την παιδεία σίγουρα φτάνουμε στη νίκη, ενώ µε 
τον πόλεμο συχνά φτάνουμε στην απαιδευσία και την εξα- 
χρείωση. Ἡ σωστή παιδεία δεν είναι ποτέ επιζήμια. 


«Η παιδεία» λέει, «φέρνει και τη νίκη, η νίκη ὁ- 
µως στον πόλεμο μερικές φορές φέρνει την απαιδευσία: 
Ὑνατί πολλοί ὡς τώρα από τις πολεμικές νίκες τους έγι- 
ναν θρασύτεροι και εξαιτίας της αλαζονείας τους γέµι- 
σαν απὀ ένα σωρό άλλα κακά: και ενώ η παιδεία δεν έχει 
γίνει ποτέ ως τώρα καδµεία νίκη {Ξ- νίκη ασήμαντη ή 
χαι επιζήµια για το νικητή), πολεμικές νίκες και έχουν 
γίνει πολλές τέτοιες και θα γίνουν». (Παιδεία µεν ουν 
φέρει και νίκην, νίκη δ᾽ ενίοτε απαιδευσίαν: πολλοί γαρ 
υθριστότεροι δια πολέμων νίκας γενόµενοι µυρίων άλ- 
λων κακών δι’ ύθριν ενεπλήσθησαν: και παιδεία µεν ου- 
δεπώποτε γέγονεν Καδμεία, νίκαι δε ανθρώποις πολλαί 
δη τοιαύται γεγόνασίν τε και έσονται.. Νόμοι 6413. 


Τη σηµασία τῆς παιδείας μπορούμε να εκτιμήσουμε και 
από τη συμπεριφορά του απαίδευτου, του ανθρώπωα που δε 
δέχτηκε τις αγαθές επιδράσεις της παιδείας και έµεινε στο 
ζωικό και βιολογικό επίπεδο. Ο Πλάτωνας µας τον παρου- 
σιάξει ανάγλυφα σ’ ένα μοναδικό χωρίο της Πολιτείας του: 


«ὉΟ απαίδευτος», γράφει, «μισεί το διάλογο και είναι 
αµόρφωτος’ και δεν τον νοιάζει να πείσει το συνομιλητή 
του µε συζήτηση κι επιχειρήματα, ούτε θέλει να πειστεί 
9 ίδιος, αλλά συμπεριφέρεται προς όλους και σ) όλα 
βίαια και άγρια σαν θηρίο: και ζει µέσα στην αμάθεια 
αι τη βαναυσότητα, χωρίς να χει η ζωή του τον παρα- 
μικρό ρυθμό και χάρη». (Μισόλογος δη, οίµαι, ο τοιού- 
τος γίγνεται και άµουσος χαι πειθοί μεν δια λόγων ουδέν 
έτι χρήται, βίᾳ δε και αγριότητι ώσπερ θηρίον προς πάν- 
τα διαπράττεται και εν αµαθίᾳ και σκαιότητι µετά αρ- 
θυθµίας τε και αχαριστίας ζῃ, 41143). 


Οι απαίδευτοι μοιάζουν µε τους δεσµώτες του σπηλαίου. 
για τους οποίους µιλήσαμµε στο κεφ. 2. Από τη γέννησή τους 
ζουν µέσα στο σκοτάδι, στην άγνοια’ κι ωστόσο νομίζουν ότι 
κατέχουν την αλήθεια. Και όταν προσπαθείς να τους φέρεις 
στο φώς, να τους γνωρίσεις την πραγματικότητα, παθαίνουν 
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σαν τους δεσµώτες του σπηλαίου που δεν μπορούν να αντικρί- 
οουῦν το φως. Δυσκολεύονται να αποδεχτούν την αλήθεια, 
προτιμούν να ζουν στην αμάθεια, κρατιώνται σφιχτά στην ᾱ- 
ταιδευσία τους. Και συχνά, όταν προσπαθείς να τους απο- 
οπάσεις από το σκοτάδι, να τους φέρεις στο φως, αντιδρούν 
ἄγρια και βίαια σαν θηρία. 

ργο της παιδείας είναι να βοηθάει τον άνθρωπο να 
ᾖγαίνει από τη σπηλιά, να ανεθαίνει σκαλί σκαλί από το σκο- 
τάδι στο φως, να τον απελευθερώνει από την αμάθεια, να τον 
φέρνει στην αλήθεια. Είναι έργο επίµοχθο και σωτήριο. Επί- 
ΠΟΧΘΟ, γιατί το ανέθασµα από την αμάθεια στη γνώση απαιτεί 
Γπιμέλεια, προσπάθεια, κόπους' αι σωτήριο, γιατί εκείνοι 
τοῦ αποκτούν τη γνώση παύουν να είναι δεσµώτες της αµά- 
θνιας, λυτρώνονται, σώζονται. 

Η παιδεία λοιπόν είναι φως, ευλογία. Και ενώ τόσο ευερ- 
Πτηκή είναι για το άτοµο, στον ίδιο βαθµό είναι ευεργετική 
Χάὶ για την πολιτεία. Γιατί η πολιτεία, αν νομοθετικά θεµε- 
λιωθεί σωστά και έχει και καλούς κυθερνήτες, µε την κατάλ- 
ληλη παιδεία µπορεί να πραγµατώνει τους σκοπούς της (Πολ. 
213). 

Τη χαρά όµως που αισθάνεται κανείς από τους ύμνους του 
Πλάτωνα για την παιδεία γρήγορα τη διαδέχεται η απογοή- 
Πμση, διαπιστώνοντας ότι ο φιλόσοφος υποτάσσει την παι- 
ὑπία στους πολιτικούς του σκοπούς και την προορίζει µόνο 
ἵνα τους λίγους, τους αριστοκράτες. Όπως θα δούµε, η παι- 
ὑεία στον Πλάτωνα γίνεται όργανο (Ιπείτιπιεπί) για την ταξι- 
Ἀή διαίρεση, την ανάπτυξη της συνείδησης υπεροχής στην άρ- 
Ίουσα τάξη και την εξασφάλιση της στατικότητας της Πολι- 


πίας. 


1.2. Η παιδεία στην Πολιτεία 


2.1. Η παιδεία του λαού 


Η παιδεία στην πλατωνική πολιτεία είναι προνόμιο της 
άρχουσας τάξης, των ολίγων. Το πλήθος, οι πολλοί, λέει ο 
/Ιλάτωώνας, είναι ανίκανοι για γράµµατα, ο λαός δεν µπορεί να 
"ναι, όπως γράφει, «φιλόσοφος» (Φιλόσοφον µε άρα πλήθος 
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αδύνατον είναι, Πολ. 4943). Στους πολλούς αρκεί να Ἑέρουν 
λίγη ανάγνωση, γραφή και αρίθµηση, ό.τι χρειάζεται για την 
άσκηση των επαγγελμάτων. Έτσι µε την παιδεία η άρχουσα 
τάξη θα γίνεται καλύτερη, ενώ οι εργαζόµενοι αφήνονται στην 
τύχη τους. «Στην πολιτεία που θεμελιώσαμε». λέει ο Σωκράτης 
στο συνομιλητή του, «δε νομίζεις ότι τους φύλακες (κυρίαρχη 
τάξη) µε την εκπαίδευση που περιγοάψαµε και τους παρέχου- 
µε τους κάνουμε καλύτερους παρά τους τσαγκάρήδες:» (Ἐν 
ουν τῇ πόλει ήν ᾠκίζομεν πότερον οίει ημίν αµείνους άνδρας 
εξειργάσθαι τους φύλακας τυχόντας ής διεξήλθοµεν παιδείας 
ή τους σκυτοτόµους, Πολ. 456). Και ο συνομιλητής του απαν- 
τά: «Με ρωτάς γελοία πράγματα». Θέλει να πει: Μα βεθαιό- 
τατα, η άρχουσα τάξη (φύλακες) που εκπαιδεύεται γίνεται κα- 
λύτερη. Αντίθετα, οι πολλοί, οι εργαζόµενοι που δεν εκπαι- 
δεύονται παραμένουν στην πνευματική τους εξαθλίωση. Και 
παλά κάνουν, γιατί για να δουλεύουν δε χρειάζονται να Ἑέ- 
ρουν γράμματα. Τους αρκεί να έχουν γερά χέρια. 

Για τάξη δούλων δε μιλάει ο Πλάτωνας στην Πολιτεία 
του. Τη θέση των δούλων την παίρνουν οι άνθρωποι της τρί- 
τῆς τάξης. Μα χι αν μιλούσε για δούλους, φυσικά δε θα έκανε 
λόγο για την εκπαίδευσή τους. Οι δούλοι είναι εργαλεία, 
πράγματα (τες) και ο προορισμός τους είναι να δουλεύουν και 
να υπακούουν. Και δουλεύουν και υπακούουν καλύτερα, όταν 
δεν ξέρουν γράμματα. Η μόρφωσή τους δεν είναι µόνο περιτ- 
τή αλλά και επιζήµια για την πολιτεία. Με την παιδεία οι 
δούλοι µπορεί να γίνουν επικίνδυνοι. 

Να µη λησµονάµε, λοιπόν, ότι η πλατωνική παιδεία, για 
την οποία τόσο επαινετικά μιλάνε οι πλατωνιστές και οι «αν- 
θρωπιστές», είναι παιδεία για την αριστοκρατία, όχι για τον 
πολύ λαό. 


4.2.2. Η παιδεία των φυλάκων 


Ἡ άρχουσα τάξη αποτελείται από τους φύλακες και τους 
φιλόσοφους (διανοούµενους)’ οι πρώτοι είναι οι στρατιωτικοί 
και οι δεύτεροι, που για ένα µεγάλο διάστηµα θητεύουν στην 
τάξη των φυλάκων, είναι αυτοί που ασκούν την πολιτική ε- 
Ἑουσία και τη διοίκηση. 

Ἡ εκπαίδευση των φυλάκων είναι ανάλογη µε την εχπαί- 


δευση που παρέχεται στους «γενναίους κύνας», στα σκυλιά 
που είναι από ράτσα (Πολ. 3753 κ.ε.). Τους αναπτύσσει τις 
φυλακικές ικανότητες: την αντοχή, την επιθετικότητα, την 
τόλμη, την ταχύτητα, την πονηριά, τη σκληρότητα προς τους 
εχθρούς. Σκοπός είναι πάντα η νίκη. Και για να νικούν, µπο- 
ρούν να μηχανεύονται και δόλιους τρόπους όπως τα πονηρά 
σκυλιά και όπως οι προσφιλείς στο φιλόσοφο Σπαρτιάτες. Η 
ζωή των φυλάκων είναι σκληρή. Ζουν σε στρατιωτικά οικήµα- 
τα, χωρίς ανέσεις, τρώνε λιτά φαγητά, γυµνάζονται και α- 
σκούνται στα πολεμικά, δεν έχουν ατομική περιουσία, ούτε οι- 
κογένεια. Ο εθισµός σ᾿ αυτό τον τρόπο ζωής αρχίζει από µι- 
κρή ηλικία. ι 

Η εκπαίδευση δεν είναι µόνο σωματική αλλά και πνευµα- 
τική, η άσκηση του σώματος συνοδεύεται χαι από τη «μουσι- 
κή» παιδεία, την καλλιέργεια του πνεύματος. Η γυμναστική 
παιδεία μόνη εξαγριώνει και δημιουργεί τους βάναυσους που 
ζουν «εν αµαθίᾳ και σκαιότητι» (Πολ. 4113). 

Η μουσική παιδεία αρχίζει µε ἠθικοπλαστικούς μύθους. 
Τα µορφωτικά υλικά επιλέγονται µε µεγάλη προσοχή, γιατί σ᾿ 
αυτή την ηλικία εντυπώνεται οτιδήποτε προσφέρεται στο παι- 
δί και διαμορφώνεται ο χαρακτήρας που θέλει κανείς να δια- 
πλάσσει (μάλιστα γαρ δη τότε πλάττεται και ενδύεται τύπος όν 
αν τις βούληται ενσηµήνασθαι, Πολ. 377)). 

Βασικό στοιχείο στη μουσική παιδεία είναι ο ρυθμός και 
η αρμονία, που επίσης έχουν παιδαγωγικό χαρακτήρα. Κα- 
τάλληλες είναι οι θρησκευτικές και δωρικές μελωδίες, που 
καλλιεργούν το σεµνό, το σοθαρό χαι το γενναίο ήθος. Ακα- 
τάλληλα είναι τα θρηνώδη, τα συµποτικά, µεθυστικά και ηδο- 
νικά άσματα, όπως οι λυδικές αρµονίες, γιατί αναπτύσσουν 
ανθρώπους µαλακούς, δειλούς, θηλυπρεπείς. Από τα μουσικά 
όργανα αποκλείονται τα πολυφωνικά, γιατί δεν αναπτύσσουν 
το σεµνό ήθος. Κατάλληλα είναι τα απλά και λιτά όργανα: η 
λύρα, η κιθάρα χαι η φλογέρα. Και στη ζωγραφική, τη γλυπτι- 
κή και την άλλη καλλιτεχνία απαγορεύεται οτιδήποτε δια- 
φθείρει το χαρακτήρα των νέων που θα γίνουν οι φύλακες και 
οι άρχοντες της πόλης. Γενικό κριτήριο για την αποδοχή οποι- 
ουδήποτε μορφωτικού αγαθού είναι κατά πόσο αυτό χαλλιερ- 
γεί σοθαρό. γενναίο, ενάρετο και σώφρον ήθος (Πολ. 40133). 

Για τη συμπλήρωση της μουσικής παιδείας απαραίτητα 
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µαθήµατα είναι η αριθµητική, η γεωμετρία, η λογιστική και η 
αστρονομία, όλα αυστηρά θεωρητικού χαρακτήρα. 

Ἡ εκπαίδευση των γυναικών είναι ίδια µε την εκπαίδευση 
των αντρών, γιατί, όπως γράφει ο Πλάτωνας, «η φύση της γυ- 
ναίκας δε διαφέρει από τη φύση του άντρα σε ό,τι αφορά τη 
φύλαξη της πόλης, εχτός µονάχα κατά το ότι η γυναίκα είναι 
ασθενέστερη» (Πολ. 4563). «Οι γυναίκες». συνεχίζει, «πρέπει 
να εκλέγονται από την αριστοκρατική τάξη για να συνοικούν 
χαι να φρουρούν την πόλη µαξί µε τους άντρες - φύλακες, για- 
τί είναι ικανές και συγγενείς μ’ αυτούς ως προς τη φύση». 

Ο Αριστοτέλης κακίζει τον Πλάτωνα γι’ αυτές του τις ι- 
δέες. «Είναι παράδοξο», γράφει, «έχοντας για παράδειγµα τα 
ζώα να θεσπίζει να καταγίνονται οι γυναίκες στα ίδια έργα µε 
τους άντρες» (Πολιτ. 1264) 4-6). 


4.2.3. Π παιδεία των φιλόσοφων 


Οι εχλεχτοί φύλακες, άντρες και γυναίκες, αυτοί που δια- 
κρίνονται για τις στρατιωτικές τους ικανότητες αλλά και για 
τη Φιλοσοφική τους παιδεία, οι «παντελείς φύλακες», όπως 
τους ονομάζει (Πολ. 4149), εισέρχονται στην τάξη των φιλό- 
σοφων. (ος τα 35 τους χρόνια εκπαιδεύονται και ζουν όπως ὁ- 
λοι οι φύλακες. Από τα 35-50, ενώ συνεχίζουν σπουδές στα α- 
νώτερα µαθηµατικά και τη φιλοσοφία, δοκιμάζονται και σε 
πολιτικά και διοικητικά αξιώματα στην πόλη. Μετά τα 50 τους 
χρόνια αναλαμθάνουν πολιτικές και διοικητικές ευθύνες και 
προετοιμάζουν τους διαδόχους τους. Παράλληλα επιδίδονται 
και στη φιλοσοφία ως το θάνατό τους. 

Ἀληθινοί φιλόσοφοι είναι οι εραστές της αλήθειας, «οι φι- 
λήκοοι» και «της αληθείας φιλοθεάµονες» (Πολ. 47533), εκεί- 
νοι που κατορθώνουν µε την εντατική σπουδή και µε την αφο- 
σίωσή τους στη φιλοσοφία να ξεπερνούν την άγνοια και να 
αντικρίζουν τις ιδέες, τις αιώνιες αλήθειες. Αυτοί οι ζητητές 
της αλήθειας που βρίσκονται έξω από τον κόσμο της αισθητής 
πραγματικότητας, αυτοί οι ιδιαίτερα ανεδαφικοί άνθρωποι, 
είναι οι μόνοι ικανοί, υποστηρίζει ο Πλάτωνας, να διοικούν 
ορθά την πόλη και να κάνουν τους πολίτες ευτυχισµένους. Αν 
η εξουσία δεν περιέλθει σ’ αυτούς, γράφει, δε θα λείψουν πο- 
τέτα κακά από το ανθρώπινο γένος (Πολ. 4733, Ζ΄ Επ. 3263). 
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Ἡ παιδεία λοιπόν που περιγράφει ο Πλάτωνας στην Πολι- 
τεία του 
α) είναι παιδεία σκληρή, ασκητική, σπαρτιατική. 
ϱ) είναι προπαντός παιδεία για τις δυο ανώτερες τάξεις, παι- 
δεία ταξική, προνομιακή, αντιδηµοκρατική. 


4.3. Η παιδεία στους Νόμους 


Το Ζ΄ βιθλίο των Νόμων είναι ένα είδος γενικής παιδαγω- 
γικής και διδακτικής. Σ᾽ αυτό ο Πλάτωνας εξετάζει την αγω- 
γή από τη γέννηση ὡς την ενηλικίωση και σε πολλά σηµεία εκ- 
φράζει ιδέες που είναι θεμελιώδεις αντιλήψεις της σύγχρονης 
παιδαγωγικής και διδακτικής θεωρίας. Δεν είναι στους σκο- 
πούς αυτού του βιθλίου η παρουσίαση της παιδαγωγικής θεω- 
ρίας του Πλάτωνα. Δίνουμε εδώ µόνο ένα περίγραµµά της. 

Αφού στο τέλος του ΣΤ΄ βιθλίου μιλάει για τους γάμους 
και την παιδοποιΐα και παρέχει οδηγίες για τη γέννηση υγιών 
παιδιών, στο Ζ βιθλίο εισέρχεται στην εξέταση της αγωγής 
των παιδιών. 

Η αγωγή ως το 3ο έτος τῆς ηλικίας (788 κ.ε.). Σημαντικό 
ρόλο στην ανάπτυξη του βρέφους παίζουν οι αυθόρµητες κι- 
γήσεις των µελών του σώματός του. Απ’ αυτή την ηλικία το 
παιδί πρέπει να συνηθίζει στο μέτρο. Να αποφεύγεται ο εθι- 
σµός στην τρυφηλή ζωή καθώς και η υπερθολική σκληραγώ- 
γηση. 

Η αγωγή από το 3ο ὡς το 6ο έτος (703 κ.ε.). Τα παιδιά 
αυτής της ηλικίας συγκεντρώνονται στα ιερά, σ’ ένα είδος νη- 
πιαγωγείων, όπου παίζουν. Την επίθλεψη ασκούν νηπιαγωγοί 
(τροφοί), δούλες που έχουν δικαίωµα να τιμωρούν για να 
κρατούν τα παιδιά σ᾿ όλες τις εκδηλώσεις τους µέσα στα όρια 
του μέτρου. Τα παιδιά είναι παιδιά ελεύθερων και ως ελεύθε- 
ρα πρέπει να διαπαιδαγωγούνται. Γι’ αυτό οι ποινές δεν πρέ- 
πει να είναι υπερθολικά σκληρές, ούτε ατιµωτικές. Τις νηπια- 
γωγούς θα εποπτεύουν για την καλή εκτέλεση του έργου τους 
ελεύθερες γυναίκες, «οι νομοφύλακες» (7949). 

Η αγωγή µετά το όο έτος της ηλικίας (794: κ.ε.). Μετά το 
6ο έτος αρχίζει η συστηματική εκπαίδευση. Τα αγόρια χωρί- 
ἕονται από τα κορίτσια, τα µαθήµατα όµως σε µεγάλο βαθµό 
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είναι τα ίδια και για τα δυο φύλα: µαθήµατα γυμναστικής, ὃη- 
λαδή µαθήµατα που αποθλέπουν στην άσκηση του σώματος, 
και µαθήµατα μουσικής, µαθήµατα που αποόλέπουν στην καλ- 
λιέργεια του πνεύματος. 

Η γυμναστική έχει ευρύτερο περιεχόµενο. Αποόλέπει στη 
γύμναση του σώματος αλλά και στην ετοιμασία του για τα πο- 
λεµικά έργα. Περιλαμθάνει πάλη και όρχηση αλλά και στρα- 
τιωτικές ασκήσεις (οπλασκία, ιππασία, γυμνάσια πορείας 
κτλ.). Στρατιωτική εκπαίδευση παίρνουν και οι γυναίκες 
(943, 813” κ.ε.). 

Ὡς την ηλικία των 10 χρόνων η εκπαίδευση είναι µόνο σω- 
µατική. Η εγκύκλια παιδεία αρχίζει από το 10ο έτος, τόσο αρ- 
γά κι αυτό βέθαια είναι ένα σφάλμα στην πλατωνική παιδαγω- 
γική θεωρία. Στην ηλικία των 10-13 χρονών τα παιδιά µαθαί- 
νουν ανάγνωση και γραφή καθώς και στοιχεία αριθµητικής, 
στερεοµετρίας και αστρονομίας. ΄Ύστερα από το 13ο έτος οι ε- 
πίλεχτοι µαθητές μαθαίνουν λύρα και κιθάρα και αργότερα 
μαθηματικά και αστρονομία. Τελευταία διδάσκονται Φφιλοσο- 
φία. Τα λογοτεχνικά κείµενα καθώς χαι όλα τα άλλα έργα τέ- 
χνης που χρησιμοποιούνται για την αγωγή πρέπει να είναι 
παιδαγωγικώς κατάλληλα. Γι’ αυτό το σκοπό ο Πλάτωνας ει- 
σάγει και στους Νόμους αυστηρή λογοκρισία. όπως και στην 
Πολιτεία. 

Παρατηρούμε ότι η αγωγή που εισηγείται ο Πλάτωνας 
στους Λόμους είναι αγωγή για τα παιδιά όλων των πολιτών 
και όχι αγωγή για τα παιδιά των δυο ανώτερων τάξεων, όπως 
στην Πολιτεία. Αυτό είναι θετικό στοιχείο. ΄Όμως είναι αγῶ- 
γή µόνο για τους ελεύθερους, όχι και για τους δούλους. Οι 
δούλοι πάντοτε βρίσκονται έξω από τον ανθρώπινο κύκλο. 

Στο πλατωνικό έργο και ιδιαίτερα στους Νόμους βρίσκου- 
µε ιδέες για την αγωγή που ισχύουν και σήµερα και αναδει- 
χνύουν τον Πλάτωνα πατέρα της παιδαγωγικής επιστήμης. 
Σημειώνουμε τις πιο σημαντικές απ᾿ αυτές: 

1. Ὑποστηρίζει ο Πλάτωνας ότι η αγωγή του παιδιού πρέ- 
πει να αρχίζει από τη γέννηση, γιατί τότε, στην πρώτη ηλικία. 
μπαίνουν τα θεμέλια για την ανάπτυξη και την τελική διαµόρ- 
Φφωση της προσωπικότητας. Την αλήθεια αυτή τονίζουν όλοι 
οι νεότεροι παιδαγωγοί. Και η ψυχανάλυση δίδαξε ότι το 
πρώτο έτος της ηλικίας είναι τόσο σημαντικό για τη θεμελίωση 
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του πυρήνα του ψυχικού βίου όσο δεν είναι ολόκληρη η υπό- 
λοιπη ζωή. Λόγω της μεγάλης σηµασίας που έχει η αγωγή κα- 
τά την πρώτη περίοδο της ζωής, ο Πλάτωνας θεσπίζει το νη- 
πιαγωγείο. στο οποίο πηγαίνουν όλα τα παιδιά. αγόρια και 
κορίτσια, ηλικίας 3-6 χρονών. 

Το νηπιαγωγείο παρέμεινε ανέφικτο αγαθό για πολλούς 
αιώνες. Από την Αναγέννηση χαι έπειτα άρχισε να στρέφεται 
η προσοχή στην αγωγή των νηπίων και εμφανίστηκαν τα πρώ- 
τα νηπιαγωγεία. Όμως μόλις στην εποχή µας η φοίτηση στο 
νηπιαγῶγειο γενικεύτηκε, χωρίς εντούτοις ακόµα να γίνει κα- 
θολική. µε εξαίρεση τις σοσιαλιστικές χώρες, όπου η εκπαί- 
δευση είναι υπόθεση αποκλειστικά της πολιτείας (όχι και ι- 
διωτών, ὀπωξ-στις καπιταλιστικές χώρες) και αρχίζει για όλα 
τα παιδιά υποχρεωτικά από τη νηπιακή ηλικία. 

2. Ένα άλλο ριζοσπαστικό μέτρο που προτείνει ο Πλάτω- 
νας και το οποίο επίσης μόλις στην εποχή µας άρχισε να πραγ- 
µατοποιείται είναι η καθιέρωση της δηµόσιας και Όποχρεωτι- 
κής εκπαίδευσης. «Δε θα αφήσουμε την εκπαίδευση των παι- 
διών στη διάθεση του πατέρα». γράφει, «...αλλά θα φοιτούν 
στο σχολείο υποχρεωτικά κατά το δυνατόν όλα τα παιδιά, για- 
τί ανήκουν περισσότερο στην πόλη και λιγότερο στους γονείς 
τους» (Νόμοι 8044). 

3. Ἡ εκπαίδευση είναι υποχρεωτική όχι µόνο για τα αγό- 
ρια αλλά και για τα κορίτσια. «Η δική µου νοµοθεσία», γρά- 
φει ο Πλάτωνας, «ορίζει τα ίδια σ’ όλα για τα αγόρια και τα 
κορίτσια’ και τα κορίτσια πρέπει να εκπαιδεύονται στον ίδιο 
βαθµό µε τα αγόρια» (Νόμοι 8044). Και αυτή η πλατωνική ι- 
δέα μόλις στην εποχή µας άρχισε να γίνεται πραγματικότητα. 

Αληθινά είναι πολύ ριζοσπαστικές χαι οι τρεις παραπάνω 
προτάσεις. Όμως ενταγµένες στην πολιτική θεωρία του φιλό- 
σοφου χάνουν πολύ από τη σηµασία τους. Είναι προτάσεις 
µόνο για τα παιδιά των ελεύθερων (όχι και των δούλων) και 
για το πολίτευμα που περιγράφει στην Πολιτεία του είναι 
προτάσεις µόνο για τα παιδιά της άρχουσας τάξης. Να µην ξε- 
χνάµε ποτέ ότι ο Πλάτωνας είναι ταξικός φιλόσοφος ταγµένος 
µε το µέρος της συντήρησης και τής αντίδρασης. 

4. Τονίζει τη µεγάλη αξία του παιγνιδιού για την αγωγή 
(Νόμοι 7079). 

5. Ὑπογραμμίζει την αξία του καλού παραδείγµατος. Τα 
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παιδιά µε τη µίµηση εγκολπώνονται τη συμπεριφορά και τιςι- 
δέες των γονέων και γενικά των μεγαλυτέρων τους. Ο Φρόυντ 
δίδαξε ότι έτσι διαμορφώνεται το υπερεγώ. η ηθική συνείδη- 
ση. Οι μεγάλοι λοιπόν, για να δημιουργήσουν νέα γενιά µε ή- 
θος και χαρακτήρα, είναι ανάγκη να έχουν οι ίδιοι ήθος και 
παλό χαρακτήρα. Ο λόγος του Πλάτωνα είναι κλασικός. 


«Ο μυαλωμένος νομοθέτης», γράφει, «πρέπει να προ- 
τρέπει ιδιαίτερα τους μεγαλύτερους να σέθονται τους 
γέους και περισσότερο απ᾿ όλα να προσέχουν µην τους 
δει ή µην τους ακούσει κανένας νέος να κάνουν ή να λέ- 
Ύουν τίποτε το αισχρό: γιατί όπου οι μεγάλοι αναισχυν- 
τούν εκεί κατ’ ανάγκη και οι νέοι δεν αισθάνονται κα- 
μιά ντροπή και κανένα σεθασµό. Αναντίρρητα, η αγωγή 
των νέων είναι ιδιαίτερα αποτελεσματική, όταν δεν πε- 
ριορίζεται σε νουθεσίες, αλλά όταν ο καθένας φανερά ε- 
φαρμόζει ο ίδιος σ’ όλη του τη ζωή εκείνα που συµθου- 
λεύει τους άλλους» (Νόμοι 72979). 


6. Αντιτίθεται µε σφοδρότητα στη ρηχή Ἆαι επιπόλαιη 
γνώση. Δεν υπάρχει, γράφει, κανένα κακό τόσο µεγάλο και 
τόσο φοθερό, ακόµα ούτε και η αμάθεια, όσο η πολυπειρία 
και η πολυµάθεια (Νόμοι 8193). Ἐπαινεί τον Όμηρο (Αλκ. Β΄ 
14703), γιατί κάκισε το Μαργίτη (πρόσωπο ομώνυμου ποιήµα- 
τος που το απέδιδαν στον ΄Όμηρο). επειδή ήξερε πολλά, αλλά 
δεν τα ήξερε καλά’ επικρίνει ακόμα και την περίφημη γνώµη 
του Σόλωνα «γηράσκω αεί πολλά διδασκόµενος» (Πολ. 526, 
Εραστές 1333), γιατί ενθαρρύνει την πολυµάθεια. Ισχυρίζεται 
ότι οι πολλές γνώσεις αποτελούν κίνδυνο για την αγωγή (κίν- 
δυνόν φημι είναι φέρουσαν τοις παισίν την πολυµαθίαν, Νό- 
μοι 8119). Γι’ αυτό η εκπαίδευση δεν πρέπει ποτέ να επιδιώκει 
την πολυγνωσία, αλλά τη γνώση σε βάθος, όχι την «πολυµα- 
θίην», αλλά την «πολυνοῖΐην». 

Αυτή η αντίληψη δεν είναι µόνο πλατωνική. Πριν από τον 
Πλάτωνα εξέφρασαν τη σφοδρή τους αντίθεση στην πολυµά- 
θεια ο Ηράκλειτος (απ. 40 και 129) και ο Δημόκριτος (απ. 64, 
65 και 85). Και ο δάσκαλός του ο Σωκράτης ασκούσε κριτική 
εναντίον των σοφιστών, γιατί δίδασκαν πολλά µε αποτέλεσµα 
να προσφέρουν επιπόλαιες γνώσεις και να εντυπωσιάζουν. 
χωρίς όµως να αναπτύσσουν την κριτική σκέψη. 
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7. Ο Πλάτωνας, τέλος, διατύπωσε πρώτος τις βασικές αρ- 
χές της σύγχρονης διδακτικής: της εποπτείας, της αυτενέρ- 
γειας χαι τῆς συναισθηματικής συµµετοχής στο διδασκόµενο 
αντικείµενο. Τις βρίσκουμε χαι τις τρεις στο παρακάτω απὀ- 
σπασμα: : : 

«Λέγω και ισχυρίζοµαι», γράφει, «ότι για να γίνει 
κανείς ικανός για το επάγγελµα που θα ασκήσει χρειά- 
ἕεται να το μελετά από παιδί κατά τρόπο πραλτικό και 
παιγνιώδη: όπως εκείνος που θα Ὑΐνεν καλός γεωργός 
χρειάζεται µε μικρά όργανα, μιµήµατα των. αληθινών 
γεωργικών οργάνων, να ετοιμάζεται γι αυτό το επάγ- 
γελµα" και εκείνος που θα γίνει Καλός οικοδόμος γα 
παίζει µε ανάλογα όργανα κατασκευάξοντας οικοδοµή- 
µατα... και να προσπαθούμε µε το παιγνίδι να κατευθύ- 
γουµε τις ηδονές και τις επιθυμίες των παιδιών προς ε- 
κείνη την κατεύθυνση που όταν φτάσουν στο τέλος της 
αναγκαίως θα έχουν πετύχει το σκοπό τους. [ο] κύριος 
σκοπός της παιδείας λοιπόν είναι η κατάλληλη επίδρα- 
ση, η οποία αναπτύσσει στην ψυχή του ανθρώπου, που 
ασχολείται κατά τρόπο παιγνιώδη µετα πράγματα, σφο- 
δρό έρωτα για το αντικείµενο που θα κθριαστες πό γνῶ- 
ρίζει για να γίνει τέλειος άντρας» (Νόμοι 643”3). 


Θέτει ο Πλάτωνας εδώ τα πράγματα στη σωστή τους θέση. 
Πίναι κρίµα που στη συνέχεια αποκλείει από τους «πεπαιδευ- 
µένους», δηλαδή από τους πολίτες της κυρίαρχης τάξης, την 
απασχόληση µετα επαγγέλματα και θέτει για την παιδεία σχο- 
πούς ανεδαφικούς, όπως θα δούµε παρακάτω (στο 4.4.2.). 


4.4. Κριτική θεώρηση της πλατωνικής θεωρίας 
για την παιδεία 


4.4.1. Ο ταξδικός, αριστοκρατικός, αντιλαϊκός, αντιανθρω- 
πιστικός χαρακτήρας της πλατωνικής παιδείας 


Οι πλατωνιστές προθάλλουν και εξυμνούν τον Πλάτωνα 
ὡς το φιλόσοφο της παιδείας. Πραγματικά, ο Πλάτωνας συ- 
νόλαθε το νόηµα χαι τη δύναμη της παιδείας. Και δε θα βρού- 
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με, ίσως, καλύτερους ύμνους για την παιδεία στην παγκόσμια 
λογοτεχνία από αυτούς που διατύπωσε ο Πλάτωνας. Και είναι 
Επίσης αλήθεια ότι ο Πλάτωνας δίνει στην παιδεία την πρώτη 
θέση µέσα στο πολιτικό του σύστηµα. Αν όµως σταματήσει κα- 
νένας σ᾿ αυτά, σίγουρα θα πλανηθεί. Θα νοµίσει ότι ο Πλά- 
τωνας είναι ο μεγαλύτερος ανθρωπιστής των αιώνων. Και οι 
πλατωνιστές σταματούν εδώ. Δεν προχωρούν να µας πουν για 
ποιους προορίζει τήν παιδεία του ο Πλάτωνας και ποιους σκο- 
πούς επιδιώκει μ’ αυτήν. 

΄Όμως δεν αρκεί να διαπιστώνει ο φιλόσοφος ή ο πολιτικός 

την αξία της παιδείας. Πρέπει και να θέλει και να κάνει ό,τι 
µπορεί για να την προσφέρει στο λαό’ και ακόµα να επιδιώκει 
μ᾿ αυτήν σκοπούς ανθρώπινους. Αν βλέπει την παιδεία προ- 
γόµιο των ολίγων και αν µε την παιδεία επιχειρεί σκοπούς τα- 
ξικούς ή σκοπούς που δεν υπηρετούν τον άνθρωπο στην καθη- 
µερινή του Ἑωή, δεν έχει καμιά σχέση µε τον ανθρωπισμό. Και 
η παιδεία σ᾿ αυτή την περίπτωση παύει να είναι ευλογία. 
ι ο Πλάτωνας ὡς εκφραστής της αριστοκρατίας δεν ήταν 
δυνατόν γα σκέπτεται και να εργάζεται για το συμφέρον των 
ευρύτερων μαζών. Την παιδεία την είδε ως ένα θαυμάσιο όρ- 
γΥανο για τη στερέωση της ταξικής διαίρεσης και την κυριαρχία 
της αριστοκρατικής τάξης. Και έθεσε σκοπούς στην παιδεία 
που ήταν έξω από τις ανάγκες και τη ζωή. Η πλατωνική παι- 
δεία µπορεί να χαρακτηριστεί ως ταξική, αριστοκρατική, αν- 
τιλαϊκή, αντιανθρωπιστική και ανεδαφική. 

Στην Πολιτεία ο Πλάτωνας προσφέρει την παιδεία µόνο 
στην άρχουσα τάξη, δηλαδή σε µια πολύ µικρή μειονότητα. 
και την αποστερεί από την τρίτη τάξη. από τον πολύ λαό, κα- 
θώς μαι από τους δούλους. Στους Νόμους κατά παραχώρηση 
την προσφέρει σ’ όλους τους ελεύθερους. Στην πραγµατικότη- 
τα όµως τη θέλει µόνο για την άρχουσα τάξη, όχι για τον πολύ 
λαό χαι πολύ περισσότερο για τους δούλους. Ορθά αντιλαµ- 
θάνεται ότι η παιδεία έχει τέτοια µεγάλη δύναμη, ώστε να µε- 
ταθάλλει τον άνθρωπο σε «θειότατον ημερώτατόν τε ζῴον»: 
και ορθά τονίζει ότι η πολιτεία δεν πρέπει ποτέ να θεωρεί την 
παιδεία δεύτερη µέριμνά της ή πάρεργο (Νόμοι 7663). Όμως 
δεν τη χρησιμοποιεί για την καλυτέρευση εκείνων των ανθρώ- 
πων που ιδιαίτερα έχουν την ανάγκη της. Ας υποθέσουμε ότι 
ο πολύς λαός και μάλιστα οι δούλοι είναι, κατώτεροι άνθρω- 
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ποι, όπως υποστηρίζει ο Πλάτωνας. Τότε, αφού πιστεύει ότι 
η παιδεία µπορεί να μεταμορφώσει τον άνθρωπο, να τον αλ- 
λάξει, να τον ανυψώσει, γιατί δεν την προσφέρει στον πολύ 
λαό και στους δούλους, για να ανεθάσει το πνευματικό επίπε- 
δο αυτών των ανθρώπων; Γιατί την προορίζει µόνο για τους ε- 
πλεκτούς που την έχουν λιγότερο ανάγκη και δεν την προθλέ- 
πει και για τους κοινούς ανθρώπους που τη χρειάζονται πε- 
ρισσότερο για να ανεθούν κι αυτοί, να γίνουν παλύτεροι; 
Στους Νόμους υποστηρίζει ότι τα μαθηματικά «τον άν- 
θρωπο που από τη φύση του είναι κοιµισµένος και δύσκολα 
μαθαίνει τον Ἐυπνάνε, τον κάνουν ικανό να μαθαίνει εύκολα 
και του αναπτύσσουν τη μνημµονική και αντιληπτική ικανότη- 
τα» (7479). Και στην Πολιτεία που γράφει ότι «ακόμα και οι 
γωθροί στο νου, αν εκπαιδευτούν και γυμναστούν µε τα µαθη- 
µατικά, ...αποκτούν µεγαλύτερη οξυδέρκεια από εκείνη που 
έχουν» (5260) Αφού τα µαθηµατικά Ἑυπνάνε ἴους ποιµισµέ- 
νους (τους νυστάζοντας) και τα δυσκίνητα μυαλά (τους βρα- 
δείς) και αφού οι κοιµισµένοι και τα δυσκίνητα μυαλά είναι ο 
πολύς λαός και οι δούλοι, γιατί δεν τα προσφέρει για την α- 
φύπνιση αυτών των ανθρώπων, αλλά τα επιφυλάσσει µόνο για 
τους λίγους και προικισµένους, για την άρχουσα τάξη: Έχει 
βρει όργανο µε το οποίο µπορεί να ανυψώσει τις μάζες, την 
παιδεία, και μάλιστα τη μαθηματική παιδεία. Γιατί δεν το 
χρησιμοποιεί; Γιατί δεν κάνει την παιδεία λαϊκή, αλλά την 
πρατεί για τους λίγους; Γιατί δε θέλει να ανεθεί το πνευµατι- 
κό επίπεδο των μαζών, γιατί θέλει να κρατεί το λαό σε θέση 
εξάρτησης και υποταγής στην άρχουσα τάξη; Ἐπαναλαμθά- 
νουµε. Ἡ πλατωνική παιδεία είναι όργανο για τη διατήρηση 
τής ταξικής διαίρεσης και ανισότητας. Είναι παιδεία για τους 
εκλεκτούς. για τους λίγους, όχι για τις λαϊκές µάζες. Αυτό πι- 


2, Σημειώνουμε ότι ο Πλάτωνας συνιστά τη µελέτη των μαθηματικών καθαρά 
για θεωρητικούς - μεταφυσικούς σκοπούς. Βλέπει το µάθηµα σαν ένα σκα- 
λί στην ανάδθαση από τη γη στον ουρανό, όχι σαν ένα µέσο για την ανά- 
πτυξη της τεχνικής και της αποτελεσµατικότητας του ανθρώπου στις πρα- 
Ἠτικές του δραστηριότητες. Δεν τον ενδιαφέρουν οι πρακτικές ὠφέλειες 
από το µάθηµα, αφού περιφρονεί την εργασία και την τεχνική. Μ᾿ αυτήν 
του την αντίληψη όµως περιορίζει την αξία του µαθήµατος και δεν μπορεί 
να συλλάδει την τεράστια σημασία που έχει για την ανάπτυξη του τεχνικού 
πολιτισμού και την ανύψωση του επιπέδου της ζωής. 
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στεύει και αυτό κηρύττει και αυτό νοµοθετεί στην Πολιτεία 
του ο Πλάτωνας ο ανθρωπιστής, ο περιλάλητος φιλόσοφος της 
παιδείας χαι της δικαιοσύνης! Και οι συνεχιστές του πλατωνι- 
στές, μένοντας πιστοί στο παράδειγμά του, επί αιώνες κράτη- 
σαν την παιδεία σ᾿ ένα στενό κύκλο αριστοκρατών. μακριά 
από τις μάζες. Ο ζείδωρος άνεμος για γενική παιδεία, για παι- 
δεία των μαζών, που άρχισε να πνέει ζωηρός από τον περα- 
σµένο αιώνα και σήµερα δροσίζει όλη την οικουμένη, δεν 
προέρχεται από τους πλατωνικούς ασκούς. ΄Αλλες ήταν οι δυ- 
νάµεις που άλλαξαν τον κόσµο. Σε πείσμα του Πλάτωνα και 
των κάθε λογής ιδεαλιστών συνεχιστών του που πάντα αντι- 
μάχονται την παιδεία των μαζών και την κοινωνική αλλαγή. 

Ἡροσθέτουµε ακόµα και τούτο. Ο Πλάτωνας υποστηρίζει, 
όπως και ο Σωκράτης, ότι το μεγαλύτερο κακό στον άνθρωπο 
είναι η αμάθεια. «Καθένας», γράφει, «συμπεριφέρεται άπρεπα 
χωρίς να το θέλει’ ο ανθρώπινος όχλος ζει χωρίς να µπορεί να 
σκέπτεται Χαι να συμπεριφέρεται σωστά εξαιτίας της αµά- 
θειας ή της ακράτειάς του ή εξαιτίας και των δυο». (Πας εξ α- 
νάγκης άχων εστίν ακόλαστος: ή γαρ δι αµαθίαν ή δι᾽ ακρά- 
τειαν ή δι᾽ αμφότερα του σωφρονείν ενδεής ων ζῃ ο πας αν- 
θρώπινος όχλος, Νόμοι 7349). Και το ερώτημά µας είναι: Για- 
τί ο Πλάτωνας, αφού πίστευε ότι οι άνθρωποι δεν είναι στη 
συμπεριφορά τους εκείνοι που θα έπρεπε και θα μπορούσαν 
να είναι εξαιτίας της αµάθειάς τους, δεν προσφέρει την παι- 
δεία σ’ όλους, για να τους διώξει την αμάθεια. να τους φωτί- 
σει και έτσι να τους κάνει όλους καλύτερους; Και γιατί απο- 
στερεί την παιδεία ιδιαίτερα από τις µάζες που ζουν περισσό- 
τερο στην αμάθεια Ἆαι επομένως έχουν την ανάγκη τῆς σε πο- 
λύ µεγαλύτερο βαθµό; 

Γενικά, η πλατωνική παιδεία είναι ταξικό προνόμιο. 
Προσφέρεται στην ηγέτιδα τάξη και αποσκοπεί στην ανάπτυ- 
ξη της ταξικής συνείδησης που εκφράζεται µε την «οικειοπρα- 
γία», δηλαδή µε την απασχόληση του κάθε πολίτη αποχλειστι- 
Χά µε τα έργα της τάξης του! αποσκοπεί προπαντός στη δια- 
τήρηση της καθαρότητας και τῆς ενότητας της άρχουσας τά- 
ης. Της πλατωνικής παιδείας και της πλατωνικής δικαιοσύ- 
νης 9 απώτερος σκοπός είναι ο ίδιος: η αποφυγή κάθε µετα- 
θολής αι η διατήρηση της σταθερότητας τῆς πολιτείας. Μιας 
σταθερότητας όµως χωρίς ηθική βάση, αφού θα επιτυγχάνεται 
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µε την άσκηση εξουσίας από µέρους εκείνων που εχπαιδεύον- 
ται και µορφώνονται σ’ εκείνους που καταδικάζονται στην α- 
παιδευσία. Η πλατωνική παιδεία δεν είναι µέσο για την εξά- 
λευψη των διαφορών και τον περιορισμό της ανισότητας. Αν- 
τίθετα σ᾿ αυτήν, κατά κύριο λόγο, ο Πλάτωνας στηρίζει τη 
διαιώνιση της ανισότητας. Ας µη λησµονάμµε ότι για τον Πλά- 
τωνα η ταξική διαίρεση. η ανισότητα δεν είναι αδικία: αντί- 
θετα είναι κοινωνική δικαιοσύνη. Και αυτή τη δικαιοσύνη υ- 
πηρετεί η πλατωνική παιδεία. Γι’ αυτό πραγματικά είναι παι- 
δεία ταξική, αντιλαϊκή και αντιανθρωπιστική. 


4.4.2. ΟΙ ουτοπικοί σκοποί της πλατωνικής παιδείας 


Θα ανέμενε κανείς ότι ο Πλάτωνας θα ήταν ρεαλιστής, ότι 
θα έθετε σκοπούς για την παιδεία που υπηρετούν τον άνθρω- 
πο στην καθημερινή του ζωή. Ο φιλόσοφος όµως δεν κάνει 
κάτι τέτοιο. Αντίθετα, µπορεί να πει κανείς πως μάχεται την 
πραγματικότητα και θέτει παιδευτικούς σκοπούς που βρί- 
σκονται πέρα απ᾿ αυτό τον κόσµο, σκοπούς καθαρά ουτοπι- 
κούς. 

Στους Νόμους του προσποθεί να ορίσει την παιδεία και 
να θέσει τους σκοπούς της. Στην αρχή αναφέρεται στην παι- 
δεία που αποθλέπει στην πρόσκτηση ειδικών επαγγελματικών 
γνώσεων. Αυτόν το σκοπό όµως γρήγορα τον απορρίπτει, για- 
τί έχει χρησιµοθηρικό χαρακτήρα και δεν αναφέρεται στην α- 
ρετή, το ουσιαστικό, κατ αυτόν, γνώρισμα της παιδείας 
(643054. 

Ακολουθεί ένας δεύτερος ορισμός. Αληθινή παιδεία, γρά- 
φει, φαίνεται πως είναι «η ανατροφή που κατευθύνει τον άν- 
θρωπο από παιδί προς την αρετή. η αγωγή που του αναπτύσ- 
σει την επιθυµία και τον έρωτα να γίνει τέλειος πολίτης, δη- 
λαδή να γνωρίζει να άρχει χαι να άρχεται σύµφωνα µε το δί- 
καιο» (643"). 

Το «άρχειν τε και άρχεσθαι µετά δίκης» είναι ιδανικό του 
αρχαίου ελληνικού πολιτικού βίου. Στον Πλάτωνα όµως η 
φράση «μετά δίκης» (σύμφωνα µε το δίκαιο) παίρνει ένα ειδι- 
κό νόηµα. Σημαίνει «οικειοπραγείν», δηλαδή να µάθει ο κάθε 
πολίτης να εκτελεί τα έργα της τάξης του και να µην ανακα- 
τεύεται στα έργα των άλλων τάξεων. Αν ανήκει στην άρχουσα 
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τάξη, να το καταλάθει: γεννήθηκε για να κυθερνά. Αν ανήκει 
στην τρίτη τάξη, στο λαό, πάλι να το καταλάθει: γεννήθηκε να 
υπακούει και να δέχεται τη μοίρα του. 

Στη συνέχεια δίνει έναν άλλο ορισμό ολότελα αφηρημένο 
και ανεδαφικό. «Παιδεία», λέει, «είναι το τράθηγµα (η ολική) 
της ψυχής και η κατεύθυνσή της προς τον καθορισμένο από το 
νόµο ορθό λόγο» (6593). 

Πέρα για πέρα ουτοπικός είναι και ο σκοπός της παιδείας 
που θέτει ο Πλάτωνας στην Πολιτεία του. Εδώ ο φιλόσοφος 
περιπλανάται στους αιθέρες. Η διδασκαλία γράφει είναι «τέ- 
χνη περιαγωγής» (κυκλικής περιστροφής της ψυχής, 5183) και 
η φιλοσοφία «ψυχής περιαγωγή εκ νυκτερινής τινος ημέρας εις 
αληθινήν», 5215), «µάθηµα που τραθάει την ψυχή από αυτά 
που γίνονται (σ’ αυτό τον κόσμο) προς εκείνο που αιώνια υ- 
πάρχει αμετάόλητο» (5123). Σκοπός τῆς παιδείας είναι «να 
στρέψει την ψυχή από το σκοτεινό προς το φωτεινό... ως τότε 
που θα αντικρίσει το ον και θα είναι σε θέση να ανεχτεί τη 
φωτεινή του λάμψη» (5183. 

Φοθάμαι, φίλε αναγνώστη, ότι αυτά δεν τα καταλαθαί- 
γεις. Ὑπεύδω να σε καθησυχάσω ότι δεθα ζημιωθείς σε τίποτα 
που δεν τα καταλαθαίνεις. Κι αν κατάλαθες κάτι, φρόντισε να 
το λησμονήσεις. Θα σου Κάνει καλό. Σκόπιμα παράθεσα ορι- 
σµένες φράσεις του Πλάτωνα για τους σκοπούς της παιδείας. 
να να αντιληφτείς πόσο ουτοπική είναι παι πόσο ανώφελη 
-"Ύνα να µην πω βλαπτική-- η φιλοσοφία του. Ο φιλόσοφός 
µας κάνει τους περιπάτους του στους ουρανούς. Εμείς όµως, 
όσο ζούμε, δεν έχουµε σκοπό να εγκαταλείψουµε τη γη µας. Κι 
αυτό στο θέµα που µας απασχολεί σηµαίνει: οι σκοποί της 
παιδείας δεν µπορεί να είναι εξωγήινοι. Στους γέους ανοίγε- 
ται μπροστά τους η ζωή. Γι αυτήν η παιδεία οφείλει να τους 
ετοιμάζει. : 


44.3. Η µονομέρεια στην πλατωνική θεωρία 
για την παιδεία 


Ἡ πλατωνική θεωρία για την παιδεία έχει µια υπέρμετρη 
µονομέρεια χαι σκληρότητα: αποθλέπει αποκλειστικά στη ὃδη- 
μιουργία καλών φυλάκων (στρατιωτικών) και καλών Φφιλόσο- 
φων - πυθερνητών. Και σ αυτή την επιδίωξη καταδικάζει 


τοὺς πολίτες από τη µικρή τους ηλικία σε µια ζωή σκληρή. α- 
σκητική, σπαρτιατική. Μολονότι ο Πλάτωνας υποστηρίζει ότι 
η εκπαίδευση πρέπει να είναι σωματική και πνευματική --γυ- 
µναστική παιδεία και μουσική παιδεία-- στην πραγματικότητα 
η γυμναστική παιδεία κατακαλύπτει τη μουσική παιδεία. Ευ- 
ούτερη φιλοσοφική μόρφωση παίρνουν ελάχιστοι. Οι πολλοί 
εκπαιδεύονται για να είναι καλοί στρατιώτες, καλοί φύλακες 
τῆς πόλης. Το πρότυπο είναι η Σπάρτη. Και σ᾿ αυτό το πρό- 
τυπο θυσιάζεται και η περιορισμένη πνευματική παιδεία που 
παρέχεται στους νέους. Ποίηση, μουσική, όλη η τέχνη. όλα τα 
μορφωτικά αγαθά υποθάλλονται σε αυστηρό έλεγχο και προσ- 
φέρονται µόνο εκείνα που έχουν δωρικό χαρακτήρα και ανα- 
πτύσσουν το σπαρτιατικό ήθος. 

Η αυστηρή ειδίκευση. Συνακόλουθη µε την πολιτική φιλο- 
σοφία του Πλάτωνα είναι και η αυστηρή ειδίκευση που ειση- 
γείται. Καθένας θα μάθει να κάνει ένα µόνο έργο σ᾿ όλη του 
τη ζωή. Ο φιλόσοφος να φιλοσοφεί και να διοικεί, ο πολεµι- 
στής να προστατεύει την πόλη από τους εχθρούς, ο γεωργός να 
καλλιεργεί τη γη, ο εργάτης να δουλεύει. ΄Αλλη εκλογή δεν υ- 
πάρχει, γιατί αλλιώς διαταράσσεται η σταθερότητα στην πόλη 
και επικρατεί η αδικία. Είναι άδικο και αταίριαστο ο φιλό- 
σοφος να θέλει να ασχολείται και µε πρακτικά έργα ή ο εργά- 
της να θέλει να σπουδάσει και να διοικεί. «Συμθουλεύω να θε- 
σπιστεί ο εξής νόμος», γράφει: «όπως ο τοξότης αποθλέπει 
µόνο στο στόχο του, έτσι και ο κάθε πολίτης να αποθλέπει 
πάντοτε σ᾿ εκείνο µε το οποίο ασχολείται και να µην ενδιαφέ- 
ρεται για τίποτε άλλο» (Νόμοι 705’-7063). 

Αυτή η αυστηρή ειδίκευση είναι στη βάση της αντιανθρω- 
πιστική. Γιατί υποχρεώνει όλους τους πολίτες να έχουν παρω- 
πίδες, για να µη βλέπουν και να µη σκέπτονται τίποτε άλλο 
παρά το ειδικό έργο που είναι υποχρεωμένοι να εκτελούν’ και 
περισσότερο γιατί υποχρεώνει τους ανθρώπους τῆς τρίτης τά- 
Ἑης να ασχολούνται µόνο µε τις σκληρές τους εργασίες χαι να 
µην αναπτύσσουν ενδιαφέροντα που απλώνονται πέρα από τη 
βιολογική τους ύπαρξη και επιθίωση. 
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4.4.4. Η περιφρόνηση προς την εργασία και την επαγγελ- 
µατική εκπαίδευση 


Από απεριόριστο θαυμασμό προς τον προγονικό µας πο- 
λιτισµό έχουµε συνηθίσει να παραθλέπουμε τις αδυναμίες του. 
Μιλάμε για ανθρωπισμό και αντιπαρερχόµαστε τη δουλεία. 
Μιλάμε για δημοκρατία και λησµονάµε τους δούλους χαι το 
γυναικωνίτη. Προθάλλουµε στους νέους ὡς το καλύτερο πα- 
ράδειγµα το Σωκράτη (ο Ἱ. Συκουτρής --Μελέται και άρθρα, 
εκδ. Σχολής Μωραΐτη, σελ. 270-- ισχυρίζεται ότι ο Σωκράτης 
«αποτελεί τη µεγαλυτέραν εις την ιστορίαν της ανθρωπότητος 
θαυματουργίαν»), που όµως καθημερινά έπαιρνε το δρόµο για 
την «αγορά» --σήµερα θα λέγαμε Ύια τα καφενεία--, όπου περ- 
νούσε την ηµέρα του συζητώντας και επέστρεφε στο σπίτι του 
το βράδυ, και μερικές φορές αργά, ύστερα από τα μεσάνυχτα. 
Και δεχόμαστε άκριτα ότι η Ξανθίππη, που κρατούσε όλο το 
βάρος της οικογένειας πάνω της αι δικαιολογημένα αντι- 
δρούσε σ᾿ αυτή τη διαγωγή του άντρα της, ήταν µια δύστροπη 
γυναίκα. Παραθλέπουμε ακόμα την περιφρόνηση προς την ερ- 
Ὑασία που έτρεφαν οι αρχαίοι και ιδιαίτερα η άρχουσα τάξη. 
Γι) αυτή την περιφρόνηση προς την εργασία και τα επαγγέλµα- 
τα των αρχαίων και ειδικότερα του Πλάτωνα θα μιλήσουμε 
εδώ. 

Την αντιπάθεια και την περιφρόνησή τους προς την εργα- 
σία και τους εργαξόµενους οι αρχαίοι αριστοκράτες την εξέ- 
φραζαν µε τη λέξη βάναυσος. Ῥάναυσες εργασίες ήταν οι χει- 
ρωνακτικές, αυτές που απαιτούσαν µυική ισχύ και µόχθο. Και 
βάναυσοι άνθρωποι ήταν οι χειρώνακτες, αυτοί που ζούσαν 
από τον κόπο των χεριών τους, «οι αποχειροθίοτοι», όπως 
τους λέγαν, γενικά οι εργαζόµενοι. Αυτοί έµεναν αγράµµατοι 
και γι) αυτό θεωρούνταν αγροίκοι, ανελεύθεροι, κατώτεροι. ι- 
κανοί και κατάλληλοι µόνο για να δουλεύουν. 

Αυτή η περιφρόνηση των αρχαίῶν για την εργασία είχε τις 
δυσάρεστες συνέπειές της. Αποξένωσε τους ελεύθερους από 
την παραγωγή, η οποία αφέθηκε στα χέρια των δούλων που 
δεν είχαν κανένα πίνητρο να την προαγάγουν: και κράτησε σε 
στασιμότητα την τεχνική. Αφού οι ελεύθεροι δε δούλευαν, α- 
φού άλλοι ίδρωναν γι’ αυτούς, δεν αναγκάστηκαν να σκε- 
φτούν να βρουν τρόπους για να περιορίσουν και να ελαφρύ- 


νουν τον ανθρώπινο µόχθο. ΄Όπως είπαµε (στο κεφ. 1), είναι 
καταπληκτικό το γεγονός ότι κανένα από τα μεγάλα πνεύματα 
τῆς ελληνικής αρχαιότητας δε σκέφτηκενα χρησιμοποιήσει για 
πρακτικές ανάγκες ακόµα ούτε τη δύναμη του νερού. Και εξα- 
κολουθούσαν επί αιώνες οι αρχαίοι να αλέθουν τα δηµητρια- 
κά µε το χερόμυλο. Περιφρόνησαν την τεχνική και τις πρακτι- 
κές δραστηριότητες, αλλά πλήρωσαν γι) αυτό ακριθά. Γιατί ἐ- 
µειναν ανεξέλικτοι χαι στάσιµοι, µε αποτέλεσµα την παρακμή 
και την πτώση τους. | : 

Ο Πλάτωνας, εκφραστής της τάξης του, κηρύσσει ότι η εκ- 
παίδευση των νέων δεν πρέπει να έχει καμιά, σχέση µε την ερ- 
γασία και την παραγωγή, µε δουλειές που έκαναν οι δούλοι 
και από ανάγκη οι φτωχοί ελεύθεροι και που δεν ταίριαξαν 
στους αξιοπρεπείς πολίτες. Στον Πρωταγόρα του παρουσιάξει 
το Σωκράτη να υποστηρίζει πως ό,τι μαθαίνει κανένας το µα- 
θαΐνει για τη θεωρητική του μόρφωση Χαι όχι για να το χρη- 
σιµοποιήσει σε κάποια επαγγελματική απασχόληση. 


«Απ᾿ αυτές τις επιστήµες», λέει ο Σωκράτης στον Ιπ- 
ποκράτη, το συνομιλητή του, «δεν έμαθες καμιά για να 
ασκήσεις κάποιο επάγγελμα ως ειδικός τεχνίτης, αλλά 
τις έµαθες για να µορφωθείς, όπως ταιριάζει να μορφώ- 
γεται ο πολίτης και ο ελεύθερος». (Τούτων γαρ συ εκά- 
στην ουκ επί τέχνῃ έµαθες, ως δημιουργός εσόµενος, 
αλλ’ επί παιδείᾳ, ὡς τον ιδιώτην και τον ελεύθερον πρέ- 
πει, 3129). 


Ἡ αγωγή των αρχαίων αποσκοπούσε΄στη διαµόρφωση του 
«καλού κἀγαθού» πολίτη. Καλός είναι ο παλογυμνασμένος κι 
όμορφος στο σώµα. Αγαθός είναι ο καλλιεργηµένος στο πνεύ- 
μα µε τη σπουδή της μουσικής, της λογοτεχνίας, των μαθημα 
τικών και άλλων θεωρητικών µαθηµάτων. Ανώτερη σπουδή 
απ᾿ όλες είναι η φιλοσοφία. Αλλά αυτή είναι μόνο για τους 
λίγους. Οι πολλοί, λέει ο Πλάτωνας, είναι ανίκανοι από τη 
φύση τους να φιλοσοφούν και γι’ αυτό Ἑηλεύουν τους λίγους 
εκλεκτούς που μπορούν να ασχολούνται μ᾿ αυτή την υψηλή α- 
ναζήτηση. 

«Βλέποντας τα ανθρωπάκια», λέει, «ότι ο χώρος στη 
φιλοσοφία είναι κενός (ότι δηλαδή λίγοι ασχολούνται μ 
αυτό το αντικείµενο) και ότι η φιλοσοφία έχει την καλύ- 
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τερη υπόληψη, όπως εχείνοι που. ὁραπετεύοντας από τη 
φυλακή, καταφεύγουν στους ναούς για να σωθούν. έτσι 
Χι αυτοί οι τιποτένιοι µε µεγάλη τους χαρά µεταπηδάνε, 
χωρίς να τους πρέπει, από τις χαμαλοδουλειές στη φιλο- 
σοφία, αυτοί που η ευφυΐα τους (είναι τόσο χαμηλή ό- 
στε) επαρκεί µόνο για να ασκούν µε επιτυχία το όποιο 
ταπεινό βιοποριστικό τους επάγγελμα. 

Όμως η φιλοσοφία, αν και ζημιώνεται απ΄ αυτούς 
τους ανάξιους (που ασχολούνται μ᾿ αυτή, χωρίς να είναι 
ικανοί και χωρίς να τους ταιριάζει), σε σύγκριση µε τις 
άλλες ποινές απασχολήσεις είναι ανώτερη. Και γι’ αυτό 
οι πολλοί (οι κοινοί άνθρωποι του λαού), δηλαδή αυτοί 
που απὀ φυσικό τους δεν είναι φτιαγµένοι να φιλοσο- 
φούν, τη ζηλεύουν και καθώς τα σώματά τους είναι κα- 
τατσακισµένα απὀ τη δουλειά, έτσι και οι ψυχές τους εί- 
ναι συντριµµένες και διαφθαρµένες από τις βάναυσες 
δουλειές» (Πολ. 4053). 


Αλήθεια, µε πόση περιφρόνηση για το λαό μιλάει ο Πλά- 
τωνας σ᾿ αυτό του το απόσπασμα! Οι κοινοί άνθρωποι δεν εἰ- 
ναι ικανοί για τίποτε άλλο παρά για να δουλεύουν! Ο λαός µε 
τα ροζιασµένα χέρια, το Ἠηλιοψημένο και ρυτιδωµένο πρόσω- 
πο, µε τα σημάδια του καθημερινού μόχθου εμφανή σ᾿ όλο του 
το σώµα, ο είλωτας της δουλειάς δεν έχει καμιά θέση στην 
καρδιά του Πλάτωνα. Πώς τότε να χει χι ο Πλάτωνας µια θέ- 
ση στη δική µας καρδιά: Και πού είναι. τέλος πάντων, ο πλα- 
τωνικός ανθρωπισμός µπροστά στον οποίο μένουν άναυδοι οι 
πλατωνιστές και, Ὑενυκότερα, οι θαυμαστές των αρχαίων; 
Μήπως στην περιφρόνηση προς τους εργαζόµενους, που ο 
Πλάτωνας την εκφράζει απερίφραστα κάθε φορά που του δί- 
γεται η ευκαιρία; 

Σε µια άλλη περίπτωση ρωτάει ο Σωκράτης το συνομιλητή 
του: ι 
«Γιατί νομίζεις ότι η απασχόληση µε τα βάναυσα και 
χειρωνακτικά έργα φέρνει ντροπή; (βαναυσία και χειρο- 
τεχνία διατί οίεις όνειδος φέρειν;) Για άλλο λόγο ή επει- 

δή ο άνθρωπος που ασχολείται µε τέτοια έργα από τη 
φύση του είναι χαμηλής νοητικής ικανότητας (ασθενές 
φύσει έχει το του βελτίστου είδος), ώστε να µην είναι σε 

θέση να εξουσιάζει ούτε τον ίδιο τον εαυτό του:... Γι) 
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αυτό... υποστηρίζουµε ότι αυτός ο άνθρωπος πρέπει να 
είναι δούλος εκείνου που είναι ανώτερος στο πνεύμα και 
έχει µέσα του το θεϊκό χάρισμα να εξουσιάζει. Και λέμε 
ότι αυτός ο κατώτερος άνθρωπος πρέπει να εξουσιάζε- 
ται όχι βέθαια για το κακό του..., αλλά γιατί είναι συμ- 
φερότερο ο κάθε κατώτερος να είναι κάτω από την εξου- 
σία εκείνου που είναι προικισμένος απ᾿ το θεό και γνω- 
στικός» (Πολ. 590:3). 


Η εργασία, λοιπόν, είναι όνειδος, ντροπή και οι εργαζό- 
µενοι είναι κατώτεροι νοητικά και γι αυτό πρέπει να είναι 
δούλοι εκείνων που είναι προικισµένοι µε υψηλή νοημοσύνη, 
δηλαδή των αριστοκρατών. Αυτά υποστηρίζει ο Πλάτωνας, ο 
ἀνθρωπιστής! Μ᾽ αυτή του την κοινωνική ηθική τροφοδοτεί τη 
φιλοσοφία της κάθε ρατσιστικής ιδεολογίας και στέκεται αν- 
τίµαχος στο γνήσιο ανθρωπισμό, που αντιτίθεται στον ελιτι- 
σµό, το ρατσισμό, τις ταξικές διαιρέσεις, τις κοινωνικές δια- 
κρίσεις και ανισότητες. 


Με την αποστροφή που έτρεφε ο Πλάτωνας προς την ερ- 
ἵασία και τους ανθρώπους του μόχθου, την περιφρόνησή του 
προς τις επιθυμίες και τα υλικά αγαθά και την προσήλωσή του 
σε ουράνια ιδανικά η επαγγελματική εκπαίδευση δεν ήταν δυ- 
γατόν να έχει κάποια θέση στο σύστημά του. Μιλάει βέδαια ο 
Πλάτωνας για εθισμό των παιδιών από µικρή ηλικία στο επάγ- 
γελμα που θα ασκήσουν (Νόμοι 6439), αλλά η επαγγελματική 
ἐππαίδευση ὡς ιδιαίτερος σκοπός της παιδείας και ὡς συστη- 
µατική. σπουδή απορρίπτεται µε έµφαση χαι περιφρόνηση. 
Γιατί είναι εκπαίδευση που έχει σχέση µε το επιθυµητικό, με 
τις ανάγκες και τις επιθυμίες χαι µε εργασίες που ταιριάζουν 
σε δούλους. 


«Η παιδεία», λέει, «που αποσκοπεί σε χοήµατα 
και άλλα υλικά αγαθά ή στην απόκτηση κάποιας δύνα- 
µης ή σε κάποια άλλη ανάλογη γνώση... είναι παιδεία 
βάναυση και ανελεύθερη και µε κανέναν τρόπο δεν αξίζει 
να λέγεται παιδεία». (Την δε εις χρήματα τείνουσαν ἡτι- 
γα προς ισχύν ή και προς άλλην τινά σοφίαν... βάναυσόν 
τ’ είναι και ανελεύθερον και ουκ αξίαν το παράπαν παι- 
δείαν καλείσθαι, Νόμοι 6443). 
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Αυτή η αποστροφή του Πλάτωνα προς την εργασία και 
τους εργαζόμενους, που είναι βασική έκφραση του αρχαίου 
ελληνικού κόσμου και είναι επίσης βαθιά αντιανθρωπιστική, 
είχε τους συνεχιστές της στην πλατωνική φιλοσοφία. Ο Πλω- 
τίνος, ο ανανεωτής του πλατωνισμού στον 3ο μ.Χ. αι., τρέφει 
Χι αυτός, όπως και ο Πλάτωνας, βαθιά περιφρόνηση προς την 
εργασία και τους ανθρώπους του μόχθου. 


«Ο άθλιος όχλος», γράφει, «είναι ένα είδος εργαλείου, 
που προορισμό έχει να παράγει τα αναγκαία υλικά αγα- 
θά για την ανώτερη (την άρχουσα) τάξη». (Ο δε φαύλος 
όχλος οίον χειροτέχνης των προς ανάγκην τοις επιεικε- 
στέροις, Ενν. 2.9.9.). 


Και είναι ακόµα χαρακτηριστικό για την αρνητική στάση 
του πλατωνισμού στα προθλήµατα της ζωής, που κι αυτό μαρ- 
τυρεί έλλειψη ανθρωπισμού, αδιαφορία για την τύχη του αν- 
θρώπου, το γεγονός ότι ο Πλωτίνος, ενώ έζησε σε µια εποχή 
πολιτικού χαι κοινωνικού χάους, κατά την οποία ο κόσμος 
µάταια αναζητούσε ηγέτες, έµεινε Ἀλεισμένος στον εαυτό του. 
µακριά από τον κόσµο και τη ζωή, ατενίζοντας τον ουρανό 
σαν ερημίτης και αδιαφορώντας για την πραγματικότητα. 

Και αυτές οι απόκοσµες ιδέες µε το νεοπλατωνισµό πέρα- 
σαν στην Ευρώπη του µεσαίωνα και των γεότερων χρόνων. 
Και οι νεότεροι πλατωνιστές έδειχναν µια ανάλογη νοοτροπία 
με τον Πλάτωνα και τον Πλωτίνο. Δεν αρνούνταν βέθαια αυ- 
τόν τον κόσµο, αλλά είχαν την αντίληψη ότι έγινε για να τους 
υπηρετεί. Θεωρούσαν και αυτοί το «φαύλο όχλο» προορισµέ- 
νο να εργάξεται για να ζουν αυτοί άνετα. Φιλοσοφούσαν! Και 
νόμιζαν ότι ο κόσμος είχε µεγάλη ανάγκη από τη φιλοσοφία 
τους! Γι) αυτό όφειλε να τους υπηρετεί. Και δεν ενοχλούνταν 
από τα εγκλήματα σε βάρος της ανθρωπότητας που διέπραττε 
η ανώτερη τάξη, στην οποία και οι ίδιοι ανήκαν. Μιλούσαν 
για ιδανικό κόσµο, για παιδεία, για ανθρωπισμό, αλλά δεν αι- 
σθάνονταν την ανάγκη να διαμαρτυρηθούν Ύια τις καραθιές 
τῶν μαύρων που οι λευκοί έστελναν από την Αφρική στην Α- 
µερική για να εργάζονται και να πεθαίνουν, για τις γενοκτο- 
γίες που έκαναν οι λευκοί αριστοκράτες στους διάφορους 
λαούς της Αμερικής, της Αφρικής και της Ασίας, για την ά- 
Ύρια εκμετάλλευση των αδύνατων από τους δυνατούς, για το 
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ρατσισμό, για την εξαχρείωση της γυναίκας και την εγκατά- 
ε παιδιού. ᾿ 
ὁ 5 Πλάτωνας µε τις απάνθρωπες ιδέες του για φυσυκή ᾱ- 
νισότητα, ταξική διαίρεση, εκλεπτές και µη εκλεκτές κοινωνι- 
χές τάξεις, φαύλο όχλο, παιδεία µόνο για την άρχουσα τάξη 
πτλ. µέσω του νεοπλατωνισμού άσκησε ολέθρια επίδραση στον 
κόσμο που δεν μπορούμε εύκολα να συλλάδουµε την ση 
και το βάθος της. Οπωσδήποτε, αν ο κόσμος «ρα μεγάλα 
βήματα προς τα µπρος, αυτό δεν το οφείλει στον Πλάτωνα. 


Γενικό συμπέρασμα 


Από τα προηγούμενα συνάγεται ότι ο Πλάτωνας, μολονότι 
θεωρεί την παιδεία ύψιστο αγαθό για τον άνθρωπο, ὡς 
την υποτάσσει στους πολιτικούς του σκοπούς και την πια 
ζει µόνο για την άρχουσα τάξη, για να αναπτύσσει µ ο. η 
συνείδηση υπεροχής και να διαιωνίζει τη θέση της στην εξου 
σία. Οι απώτεροι σκοποί τής πλατωνικής παιδείας εἶναι ανε- 
δαφικοί και το γενικό της πνεύμα αριστοκρατικό, ελιτικό, αν- 
πλαϊκό και αντιανθρωπιστικό. 


σ 


πως . 
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Ο Πλάτωνας προθάλλεται ως ο φιλόσοφος τῆς παιδείας 
Ἆαι της δικαιοσύνης. Και γι’ αυτόν ιδιαίτερα το λόγο οι θαυ- 
µαστές του τον θεωρούν µεγάλο ανθρωπιστή. Σηµασία όµως 
δεν έχει αν αποδίδει ο Πλάτωνας αξία στην παιδεία και τη δι- 
καιοσύνη, αλλά πώς τις εννοεί χαι σεποιο βαθµό, όπως τις εν- 
γοεί, υπηρετούν το λαό. Απ’ αυτή την άποψη εξετάζοντας κα- 
γείς τις ιδέες του Πλάτωνα για την παιδεία και τη δικαιοσύνη 
διαπιστώνει µε λύπη του ότι είναι σύμφωνες µε το αντιλαϊκό 
και απάνθρωπο πνεύμα που διαπνέει όλη την πολιτική του 
θεωρία. Τις αντιλήψεις του για την παιδεία τις είδαμε στο 
προηγούμενο πεφάλαιο. Εδώ θα δούµε πολύ συνοπτικά τις αν- 
τιλήψεις του για δικαιοσύνη. 

) Πριν αναφερθούμε στην πλατωνική θεωρία για τη δικαιο- 
σύνη, ας προσδιορίσουμε πρώτα ποια είναι τα βασικά γνωρί- 
σµατα της δικαιοσύνης γενικά, για να δούµε έπειτα αν αυτά 
τα στοιχεία τα συναντάμε και στην πλατωνική δικαιοσύνη, ώ- 
στε να μπορέσουμε να την εκτιμήσουμε ανάλογα. Τα στοιχεία 
αυτά είναι τρία: 

᾿ α) Ισότητα απέναντι στο νόµο. δηλαδή να ισχύουν οι ίδιοι 
γόµοι Ύινα όλους τους ανθρώπους που ζουν σε µια πολιτική 
κοινότητα και να εφαρμόζονται σ’ όλες τις περιπτώσεις χωρίς 
καμιά διάκριση. 

β) ΄Ἴσα δικαιώµατα και ευκαιρίες για παιδεία, εργασία, 
κατοικία, κοινωνική προστασία, συµµετοχή στα κοινά κτλ. και 
ίδιες ελευθερίες για όλους. 

Υ) Οι ίδιες υποχρεώσεις προς την πολιτεία για όλους τους 
ο. και οι ίδιοι περιορισμοί που επιθάλλει Ἡ κοινωνική 

ωή. 
' Και τα τρία αυτά στοιχεία δικαιοσύνης ενυπάρχουν στην 
ἔννοια της ισότητας. Δικαιοσύνη σηµαίνει ισότητα απέναντι 
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στους νόμους και ισότητα στα δικαιώµατα και στις υποχρεώ- 
σεις. Ἡ ανισότητα είναι αδικία. 

Ὡς ισότητα είδαν τη δικαιοσύνη και οι αρχαίοι. Ο Αρι- 
στοτέλης λέει ότι είναι γενικά παραδεκτό ότι το δίκαιο είναι ι- 
σότητα (δοκεί ίσον το δίκαιον είναι) Χαι μάλιστα ισότητα µε- 
ταξύ ίσων (και έστιν ίσον αλλ) οὐ πάσιν αλλά τοις ίσοις, Πο- 
λίτ. 12803 13). Θέλει δηλαδή να πει ότι µόνο όταν οι πολίτες 
είναι ίσοι στα δικαιώµατα, τον πλούτο, τις δυνατότητες κτλ. ε- 
πιτρέπεται ηθικά να τους επιθάλλει η πολιτεία τις ίδιες υπο- 
χρεώσεις. Στις κοινωνίες π.χ. που ο πλούτος βρίσκεται στα 
χέρια των ιδιωτών, όπως στην αρχαία ελληνική δημοκρατία. 
δεν είναι δίκαιο οι οικονομικές οφειλές προς την πολιτεία να 
είναι οι ίδιες για όλους τους πολίτες, αφού δεν έχουν τα ίδια 
έσοδα, αφού δεν είναι όλοι ίσοι ὡς προς τον πλούτο. Εδώ η 
ισότητα θα ήταν αδικία. 

Ο Πλάτωνας όµως αρνείται την ιδέα της ισότητας στις 
σχέσεις πολιτών και κράτους. Και δεν την αρνείται απλώς. Τη 
θεωρεί ολέθρια. Η ισότητα καταστρέφει την πόλη, η ανισότη- 
τα τη σώζει. Αφού δέχεται ότι οι άνθρωποι από τη φύση τους 
γεννιώνται άνισοι (αυτό διδάσκει µε το μύθο για τα ανθρώπι- 
να γένη), αναγκαία θεωρεί τη δικαιοσύνη ως ανισότητα, µια 
ανισότητα που υπηρετεί το πολιτικό σύστημα. Οι άνθρωποι 
γεννιώνται άνισοι και µε βάση αυτή τη βιολογική τους ανισό- 
τητα κατατάσσονται σε τάξεις. Επομένως δεν µπορεί να είναι 
ίσοι στην πολιτική και κοινωνική τους ζωή. δεν µπορεί να έ- 
χουν όλοι τα ίδια δικαιώµατα και τις ίδιες υποχρεώσεις. Κάθε 
πολίτης έχει περισσότερα ή λιγότερα δικαιώµατα ανάλογα µε 
την τάξη στην οποία ανήκει. 

Πολιτική και κοινωνική δικαιοσύνη µε την ανθρωπιστική 
ύννοια δεν υπάρχει στον Πλάτωνα. Φτιάχνει ο φιλόσοφος µια 
ιδεώδη πόλη και πασχίζει να τη διατηρήσει στοὺς αιώνες στα- 
τική, αμετάθλητη. Και για το σκοπό αυτό επιθάλλει τον ταξι- 
κό χωρισμό των πολιτών έτσι, ώστε οι σοφοί και οι εχλεχτοί 
να κυθερνούν και οι πολλοί -- οι κατώτεροι να δουλεύουν και 
να υπακούουν. Και αυτό το σκοπό υπηρετεί η πλατωνική δι- 
καιοσύνη. Γιατί δικαιοσύνη για τον Πλάτωνα είναι να παρα- 
μένει ο καθένας στην κοινωνική τάξη που εντάσσεται µε τη 
γέννησή του χαι το ίδιο να κάνουν και τα παιδιά του και οι ᾱ- 
τόγονοί του. για να παραμένει έτσι η πολιτεία στατική και α- 
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της με την τάξη των εργαξόµενων, δικαιοσύνη ουσιαστικά ση- 
μαίνει να μην επιθυµήσει και να μην επιδιώξει ποτέο λαός να 
σα χέρια του πολιτική εξουσία 
Άλλά να κάνουμε συ ένες α- 6 
ἴ Ὑπεπριμένες αναφορές στο έργο του 
Στην Πολιτεία (4530. 4345, 44130 κ.ε.) ορίζει τη ο ήμιο -ᾱ- ως 
«οικειοπραγία», ως υποχρέωση του κάθε πολίτη να πράττει 


ὴ ὃ 
κ λρς ὑσμη Χαν να µην πολυπραγµονεί, δηλαδή να κάνει τη 
δουλειά του, τις δουλειές της κοινωνικής τ 


φεί και γα κυθερνά, του στρατιωτικού να προστατεύει την 
πόλη από εχθρούς, του γεωργού να καλλιεργεί τη γη, του ας 
γάτη να εργάζεται. «Δικαιοσύνη είναι», γράφει, «να ασ ολεί 
ται ο καθένας µόνο µε µια δουλειά για την οποία η ασ «ος 
είναι Κατάλληλη». (Ένα έκαστον έν δέοι επιτηδεύειν ή δμς, 
τν πόλιν, εις ὁ αυτού η φύσις Επιτηδειοτάτη πεφυκυία εί 
ολ. 433:). ον 
ς Αντίθετα, αδικία είναι η πολυπραγµοσύνη, δηλαδή η απα- 
σχόληση του πολίτη µε πολλά έργα, το ενδιαφέρον του και γιε 
θέµατα που είναι έξω από την τάξη του. Αδικία είναι να μα 
σώος Οι γεωργοί χαι οι εργάτες να σπουδάζουν χαι να ασχο- 
ούνται µε τα κοινά, ή οι άρχοντες να ασχολούνται, έστω και 
για αναψυχή, µε τα «βάναυσα» έργα. Κι είναι αδικία γιατί ε- 
νεργούν ἔνάντια στη φύση τους. Η φύση προόρισε τον ε ά 
να δουλεύει. Όταν προσπαθεί να µετέχ. ή, 
διοικεί, διαπράτει αδικία ᾿ 


ρλ) η Φάση τους προόρισε. Μια τέτοια συμπεριφορά των πο- 
ΕΡΝ, εἶναι παταστροφική. Μικραίνει το χάσμα που χωρίζει 

τις τάξεις χαι οδηγεί σε µεταθολές που ανατρέπουν την . 

κή δοµή της πολιτείας. Στο ακόλουθο απόσπασμα ο Ἑσωνος 


είν ό ύ ί 
ο. αποπαλυπτικός Ύια το πώς εννοεί τη δικαιοσύνη και την 
αοικία. Ρωτάει ο Σωκράτης: 
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«Όταν ο µαραγκός επιχειρεί να κάνει τη δουλειά του τσαγ- 
κάρη ή ο τσαγκάρης τη δουλειά του μαραγκού ή αλλάζουν τα 
εργαλεία της δουλειάς τους χαι τις τιµές ή ο ίδιος άνθρωπος 
Επιχειρεί να ασκήσει και τα δυο επαγγέλµατα και όλα τα 
πράγματα στη ζωή του αλλάζουν, νομίζεις ότι θα βλάψει ση- 
µαντικά την πόλη: 

Δε νομίζω (απαντά ο συνομιλητής του). 

΄Οταν όµως κάποιος που από τη φύση του γεννήθηκε να 
είναι εργάτης ή ένας απ᾿ αυτούς που κερδίζουν χρήματα, 
ταίρνοντάς το επάνω του. γιατί έχει πλούτο. ή δύναμη στο 
πλήθος, ή ισχύ, ή κάτι άλλο τέτοιο, επιχειρεί να µπει στην τάξη 
των στρατιωτικών ή κάποιος από τους στρατιωτικούς να µπει 
στην τάξη των αρχόντων, χωρίς να είναι άξιος, και παίρνει τα 
εργαλεία και τις τιµές των άλλων ή όταν ο ίδιος άνθρωπος 
προσπαθεί να τα κάνει όλα, τότε νομίζω ότι και σὺ θα παρα- 
δεχτείς ότι αυτή η µεταθολή και η πολυπραγμοσύνη αυτών των 
ανθρώπων είναι ολέθρια για την πόλη. 

Ασφαλώς είναι. 

Επομένως η πολυπραγμοσύνη και η µεταθολή ανάµεσα 
οτις τρεις τάξεις προκαλεί το µεγαλύτερο κακό στην πόλη και 
πολύ σωστά θα μπορούσε κανείς να τη χαρακτηρίσει ὡς το Φο- 
Οερότερο κακούργημα. 

Συμφωνώ απόλυτα. 

Και το φοθερότερο κακούργημα που κάνει πανείς στην 
τόλη του δε θα παραδεχθείς ότι είναι αδικία; 

Μα βέθαια. 

Επομένως αδικία είναι η αλλοτριοσύνη (η απασχόληση µε 
τα έργα των άλλων τάξεων) και η µεταθολή. Και ας θέσουµε 
το θέµα πάλι ως εξής: ΄Οταν κάθε µια από τις τρεις τάξεις: 
των εργαζόμενων, των στρατιωτικών και των αρχόντων ασχο- 
λείται µε τα έργα της (οικειοπραγεί), αυτή η κατάσταση δεν 
είναι δικαιοσύνη, αντίθετη προς την αδικία για την οποία µι- 
λήσαµε, και δεν είναι τότε η πόλη µας δίκαιη: 

Ασφαλώς έτσι έχουν τα πράγματα» (Πολ. 4343). 


Η δικαιοσύνη στον Πλάτωνα είναι έννοια πολιτική αλλά 
και ψυχολογική. εκχδηλώνεται στην πολιτική πράξη αλλά και 
στην ατομική συνείδηση και συμπεριφορά. Στην πρώτη περί- 
πτώση υπάρχει δικαιοσύνη όταν οι πολίτες ασχολούνται µόνο 
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µε τα δικά τους έργα' στη δεύτερη όταν τα µέρη τ υχής 
στο λογιστικό, το θυµοειδές και το ο άμα μκας 
λούν το θόλο τους και δεν επεκτείνουν τη δραστηριότητά τους 
έξω απο την περιοχή τους (Πολ. 4434): ένα ρόλο όµως που 
πάλι στηρίξεται στην ανισότητα. Το λογιστικό “αντίστοιχο 
στην πόλη είναι οι άρχοντες-- οφείλει να ηγεμονεύει και το ε- 
πιθυµητικό-- αντίστοιχο στην πόλη είναι οι εργαζόµενοι -- ο- 
φείλει να υποτάσσεται στο λογιστικό και να υπακούει. Το θυ- 
µοειδές --αντίστοιχο στην πόλη είναι οι φύλακες-- έχει χρέος 
να βοηθάει το λογιστικό στον αγώνα του να κρατάει σε υπο- 
ταγή το επιθυµητικό. 

, Αυτή η έννοια της δικαιοσύνης ως οικειοπραγίας προετοι- 
µάζεται πολύ μεθοδικά. Στην Πολιτεία του (3694 κ.ε.) ο Πλά- 
τωνας, ανατρέχοντας στις αρχές του πολιτικού βίου, ζητά να 
βρει τι είναι εκείνο που οδηγεί τον άνθρωπο στη συγκρότηση 
της πολιτείας. Και πολύ εύστοχα παρατηρεί ότι αιτία για τη 
δηµιουργία της πολιτικής κοινότητας είναι η ανάγκη. Οι άν- 
θρωποι συγκατοικούν και συνεργάζονται, για να αντιµετωπί- 
ζουν καλύτερα τις ανάγκες τους. Και για τον ίδιο λόγο από 
τις αρχές του πολιτικού τους βίου άρχισαν να κάνουν καταµε- 
ρισµό της εργασίας. Κάθε πολίτης αποκτά µια ειδικότητα και 
εκτελεί µια ορισμένη εργασία. Και ορθό είναι να µην ασχολεί- 
ται µε άλλα έργα, για τα οποία δεν έχει γνώση και ειδικές ι- 
Χανότητες. Σ᾽ αυτή την αντίληψη δεν υπάρχει τίποτε το µεμ- 
πτό. Παρατηρεί όµως ο Σωκράτης ότι ο καταμερισµός της ερ- 
Ὑασίας πρέπει να γίνεται σύμφωνα µε τις Ἀλίσεις του καθενός, 
αφού «ο καθένας δε γεννιέται όμοιος µε τον άλλον αλλά δια- 
φορετικός ὣς προς τη φύση του, άλλος κατάλληλος γι αυτό το 
έργο πι άλλος κατάλληλος για εκείνο» (Πολ. 37039). Από εδώ 
ο Πλάτωνας µεθοδεύει την ταξική του θεωρία, που τη διατυ- 
πώγει απερίφραστα µε το μύθο για τα ανθρώπινα γένη (τον 
παραθέσαµε Ἆαι τον αναλύσαμµε στην αρχή του 3ου κεφ.). Σ᾽ 
αυτό το μύθο υποστηρίξει ότι η φύση προδικάξει τη μοίρα των 
ανθρώπων. ΄Αλλους τους κάνει από χρυσό και γι’ αυτό κατάλ- 
ληλους να κυθερνούν, άλλους από ασήμι και γι) αυτό κατάλ- 
ληλους γα υπηρετούν την πόλη ως φρουροί της και άλλους 
από χαλκό ἡ σίδερο, δηλαδή από μέταλλα χαμηλής αξίας, και 
γν’ αυτό κατάλληλους µόνο να εργάζονται ὡς τεχνίτες, χειρώ- 

νακτες, γεωργοί κτλ. Ἡ δικαιοσύνη υπηρετεί αυτή τη φυσική 
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ανισότητα. Ὑποχρεώνει τους πολίτες να κάνουν τα έργα για τα 
οποία τους προόρισε η φύση τους, τα έργα της τάξης τους. 

Ἡ δικαιοσύνη λοιπόν, µε την έννοια που τις δίνει ο Πλά- 
τωνας, υποτάσσεται στην πολιτική σκοπιμότητα. Ιδρύεται µια 
πόλη, µια ιδεώδης πόλη. Σ) αυτήν υπάρχει καταµερισµός της 
εργασίας. Οι άνθρωποι από τη φύση τους γεννιώνται για ορι- 
σµένο επάγγελμα και για ορισμένη τάξη. Με την παιδεία που 
προσφέρεται µόνο στην άρχουσα τάξη το χάσμα στις κοινωνι- 
κές τάξεις μεγαλώνει. Ἡ ιδεώδης αυτή πόλη πρέπει να μείνει 
αμετάθλητη, αλλιώς θα πάψει να είναι ιδεώδης. Κάθε µεταθο- 
λή αναπόφευκτα θα την οδηγήσει στον εκφυλισμό και στην 
παρακμή. Αυτό το σκοπό υπηρετούν η παιδεία και η δικαιο- 
σύνη: η παιδεία µε τη διδασκαλία και την προπαγάνδα’ η δι- 
καιοσύνη µε τους νόμους. 

Οφείλουµε να παρατηρήσουμε εδώ ότι η ταξική διαίρεση 
που ο Πλάτωνας την ανάγει σε δικαιοσύνη δεν αποθλέπει στην 
εκμετάλλευση των εργαζόμενων από την άρχουσα τάξη αλλά 
στη σταθερότητα και την ευδαιμονία τῆς πόλης. Όμως και μ’ 
αυτό τον πολιτικό σκοπό η ταξική διαίρεση δεν παύει να είναι 
άδικη και αντιανθρωπιστική. Πώς µπορεί να είναι δίκαιο π.χ. 
γα καταδικάσουµε κάποιον να είναι εργάτης ή γεωργός για 
πάντα κι αυτός και τα παιδιά του και όλοι οι απόγονοί του; 

Έτσι τόσο η πλατωνική δικαιοσύνη όσο και η πλατωνική 
παιδεία αποδεικνύονται ελάχιστα ανθρώπινες και ο Πλάτω- 
νας είναι τρωτός σ’ εκείνες τις περιοχές που θεωρείται ιδιαί- 
τερα άτρωτος. 

Ἡ πλατωνική δικαιοσύνη έχει και την πρακτική της πλευ- 
ρά: τους νόμους χαι τις ποινικές διατάξεις της. Για τις ποινές 
που προόλέπει ο φιλόσοφος για τα διάφορα αδικήματα που 
διαπράττονται από δούλους θα μιλήσουμε ιδιαίτερα στο κεφ. 
9. Και θα έχουµε εκεί την ευκαιρία να δούµε ότι η πλατωνική 
δικαιοσύνη τελικά καταντάει έσχατη αδικία και απανθρωπιά. 

Ο Πλάτωνας πρόθαλε αυτή τη θεωρία του για τη δικαιο- 
σύνη σε µια εποχή που στην Αθήνα χαι γενικότερα στην Ελ- 
λάδα ήταν διαδεδομένες οι ιδέες για την ισότητα. Τις εξέφρα- 
σε αυτές τις ιδέες ο Περικλής στον Επιτάφιό του. Τις εξέφρα- 
σαν εντονότερα οι σοφιστές. Θα τις δούµε ιδιαίτερα στο τε- 
λευταίο κεφάλαιο. Εδώ είχαµε σκοπό να καταδείξουµε µόνο 
ότι η πλατωνική δικαιοσύνη είναι αντίθετη στην έννοια της ι- 
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σότητας, υπηρετεί τη θεωρία για φυσική ανισότητα, ταξική 
διαίρεση, κυριαρχία της άρχουσας τάξης και αυστηρό προσ- 
διορισμό και έλεγχο της ζωής και της συμπεριφοράς των πο- 
λιτών µε τελικό σκοπό την αποφυγή κάθε αλλαγής στη δοµή 
τῆς πολιτείας και της κοινωνίας. 


Ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ ΕΧΘΡΟΣ ΤΗΣ ΔΗΜΟΚΡΑΤΙΑΣ 


6.1. Εισαγωγή 


Η αρχαία δημοκρατία, όπως αυτή εκφράστηκε στην Αθή- 
να, δεν ήταν ιδανική ούτε µπορεί να προθληθεί ὡς πρότυπο 
στην εποχή µας. Είχε το µεγάλο προτέρηµα να είναι άµεση, 
παρείχε στους πολίτες τη δυνατότητα να μετέχουν καθημερινά 
σ’ όλες τις πολιτικές διαδικασίες, να ψηφίζουν, να αναλαμθά- 
γουν καθήκοντα και ευθύνες. Είχε όµως και το μέγα μειονέ- 
πτηµα να είναι δημοκρατία µιας µικρής μειοψηφίας πολιτών, 
των ελεύθερων. Αποστερούσε τα πολιτικά δικαιώµατα από το 
µεγάλο πλήθος. Ειδικότερα στη δημοκρατία της Αθήνας, την 
πιο τέλεια έκφραση της αρχαίας δημοκρατίας, δεν είχαν πολι- 
τικά δικαιώµατα: οι νόθοι Αθηναίοι (οι πολίτες που ένας 
από τους γονείς τους, συνήθως η µάνα τους, δεν ήταν Αθη- 
ναίος στην καταγωγή), οι µέτοικοι (οι ξένοι Έλληνες που ή- 
ταν εγκαταστηµένοι στην Αθήνα), οι γυναίκες και τέλος οι 
δούλοι. Σ’ έναν πληθυσμό της Αττικής που ξεπερνούσε τις 200 
χιλιάδες (Αθηναίοι και των δυο φύλων κάθε ηλικίας 60-80 χι- 
λιάδες, µέτοικοι περί τις 10 χιλιάδες, δούλοι κατά καιρούς 
100-150 χιλιάδες)! οι ελεύθεροι, δηλαδή αυτοί που είχαν πολι- 


Ι.. Ορισμένες αρχαίες μαρτυρίες ανεθάζουν το δουλικό πληθυσμό της Αθήνας 
σε πολύ μεγαλύτερο αριθµό. Κατά µια πληροφορία που διέσωσε ο Αθή- 
ναιος (ΝΙ, 103). σε µια απογραφή που έγινε από το Δημήτριο το Φαληρέα 
περί το 310 βρέθηκαν να κατοικούν στην Αττική 400 χιλιάδες δούλοι, 21 χι- 
λιάδες ελεύθεροι και 10 χιλιάδες µέτοικοι. 

Κατά µια άλλη πληροφορία που αναφέρει ο Σουΐδας στο λήμμα απε- 
ψηφίσατο του λεξικού του, ο ρήτορας Ὑπερείδης ύστερα από τη µάχη της 
Χαιρώνειας (το 338) πρότεινε να απελευθερώσουν και να οπλίσουν οι Α- 
θηναίοι περισσότερους από 150 χιλιάδες δούλους που δούλευαν στα µεταλ- 


Ρο 
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τικά δικαιώµατα, κυμαίνονταν στις 20-25 χιλιάδες, σπάνια έ- 
Φταναν ή ξεπερνούσαν τις 390 χιλιάδες. Στους 6 ως 8 ή και 10 
πατοίκους της Αθήνας µόνο ο 1 είχε πολιτικά δικαιώµατα. 
Και στην Αγορά της Αθήνας, ενώ στην Πνύκα ο κήρυκας κή- 
θυττε το περίφημο «τις αγορεύειν βούλεται» και ακουόταν το 
θαυμάσιο «έδοξε τῃ Βουλή και τῳ Δήμῳ», γινόταν το μεγαλύ- 
τερο σκλαθοπάζαρο της Ἠπειρωτικής Ελλάδας,2 στο οποίο οι 
δουλέµποροι διαλαλούσαν το δουλικό τους ἐµπόρευµα και το 
έδειχαν γυμνό στους αγοραστές, για να μπορούν να εκτιμούν 
τις ικανότητές του για τις σκληρές δουλειές. Και πίσω από την 
Πνύκα υπήρχε το Βάραθρο στο οποίο Ὑκρέμιζαν τους δούλους 
που το δίκαιο των αφεντάδων καταδίκαζε σε θάνατο. 

Και ήταν ακόµα εκείνη η δημοκρατία ταξική και γι’ αυ- 


λεία και στα χωράφια, για να πολεμήσουν κατά του Φιλίππου. Αν λάδουµε 
υπόψη ότι στη μαρτυρία γίνεται λόγος για δούλους εκανούς να φέρουν ὁ- 
πλα και μάλιστα δούλους που δούλευαν στα μεταλλεία και στα χωράφια. 
και όχι στις βιοτεχνίες, τα σπίτια και αλλού, τότε --σύ 
ρία-- ο αριθµός του δουλικού πληθυσμού της Αθήνας 
γαλύτερος από 150 χιλιάδες, τουλάχιστο διπλάσιος απ᾿ αυτό τον αριθµό. 

Ότι στην Αττική υπήρχε µεγάλο πλήθος από δούλους φαίνεται και 


Πολλοί ελεύθεροι αλλά και µέτοικοι τῆς Αθήνας ήταν μεγάλοι δουλο- 
κτήτες, που ἐμπορεύονταν τη δουλική εργασία. Ο Πλάτωνας µας πληροφο- 
ρεί (Πολ. 5785) ὁτι ορισμένοι Αθηναίοι είχαν πάνω από 50 δούλους. Ο Λυ- 
σίας Ἀληρονόμησε ασπιδοποιείο, στο οποίο δούλευαν 120 δούλοι του πα- 


ποιείο και κλινοποιείο, στα οποία δούλευαν πάνω απὀ 50 δούλοι του (Δη- 
µοσθ. Κατά Αφόδου Α 8Ι7 και 823). Πολλούς δούλους είχαν όσοι κατά 
καιρούς χρηµάτισαν στρατηγοί σε πολέμους κατά των Περσών, κατά των 
Θρακών και άλλων λαών. Ο Ξενοφώντας (Πόροι ΓΝ. 14-15) αναφέρει ότι 
στην Αθήνα υπήρχαν και μερικοί µε Εκατοντάδες δούλους. Κάποιος Φιλη- 
µογίδης είχε 300 δούλους, ο ζάπλουτος για εκείνη την εποχή Ἱππόνικος είχε 
600 δούλους και ο επίσης πλούσιος στρατηγός Νικίας κάπου 1000 δούλους 
που όλοι ή οι πιο πολλοί δούλευαν στα μεταλλεία του Λαυρίου. 


:«Τράφειο Α. Ανδρεάδης στο έργο του /στ. τής Ελλ. 4ημόσ. Οικονομίας, Α- 


θήναι, 1928, τ. Α΄, σ΄ 355: «Η Αθήνα κατά τον ε΄ και δ΄ αιώνα ήτο η κυ- 


θιωτάτη αγορά «σωμάτων» της ευρωπαϊκής Ἑλλάδος, έτι δε και της Σικε- 
λίας». 
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τούς που είχαν πολιτικά δικαιώµατα µε όλα τα συνακόλουθα 
της ταξικής διαίρεσης: τις αντιθέσεις, τους ανταγωνισμούς, 
την εκμετάλλευση, τους πλούσιους και τους φτωχούς. Ι 
Δεν µπορεί λοιπόν η αρχαία ελληνική δημοκρατία γα είναι 
το πρότυπο και το ιδανικό. Στην εποχή µας η δημοκρατία, ως 
αποτέλεσμα της εξέλιξης και των γέων ιστορικών συνθηκών, 
χει πλατύνει και βαθύνει πάρα πολύ. Ἡ δημοκρατία πρότυ- 
πο, ιδανικό είναι πλέον η σοσιαλιστική καν στην τελική της ε- 
Ἐέλιξη η κομμουνιστική που καταργεί την ταξική διαίρεση ον 
εξαλείφει τις συνέπειές της (ανισότητα, ανταγωνισμό, λιᾷ 
τάλλευση, κοινωνική απαθλίωση κτλ.). κατοχυρώνει ο ιή 
γωνική δικαιοσύνη και διασφαλίζει τα θεμελιώδη ατομικά αλ- 
λά και ποινωνικά δικαιώµατα (για εργασία, κατοικία, παι- 
δεία, υγεία κτλ.), θέτοντας έτσι τις στέρεες βάσεις για μια ποι- 
γωνία στην οποία ο άνθρωπος να µπορεί να ἕει ειρηνικά .. 
συντροφικά χωρίς ανταγωνισμούς, πολέμους, αδικία, ο... 
λειψη χαι άγχος, χωρίς την ποικίλη αθλιότητα της αστικής ἠλ 
µοκρατίας. Παράλληλα δίνει στη λαϊκή βάση ευρύτατα μα 
θώρια για την ενεργό συμμετοχή της στα ποφς και στη η ὦ 
των αποφάσεων και γι’ αυτό αποκτάει και αμεσότητα, κ. . 
την έχει η κοινοβουλευτική δημοκρατία, στο βαθμό ο πρ 
που μένει ανεπηρέαστη από τη σοσιαλιστική ιδεολογία. ἷτ ν 
η νέα δημοκρατία: η σοσιαλιστική -πομμουνιστική που γίνε 
ται το όραμα και η πράξη των λαών Ἑεπερνά τις αδυναμίες της 
αστικής δημοκρατίας καθώς και του μακρινού προτύπου της, 
ς ίας ελληνικής δημοκρατίας. ͵ 
ο. κ οκώ ανν δημοκρατία Και μάλιστα η 
δημοκρατία τής Αθήνας ήταν το Καλύτερο δυνατό που μας. 
οούσαν να δώσουν οι τότε ιστορικές συνθήκες και να αναπτυ 
χτεί στα πλαίσια µιας δουλοκτητικής κοινωνίας. Ότανο ο. 
οι σσότερος κόσμος βρισκόταν ακόµα στην περίοδο της βαρ ο 
ρότητας και όταν στα αναπτυγμένα εκείνη την εποχή ανατολι 
κά κράτη οι λαοί στερούνταν απὀ κάθε ελευθερία ο βρρρα 
σαν ανθρωπόµορφα καµατερά, στην Αθήνα και τις ά -ς ελ ῃ 
ληνικές δημοκρατίες, έστω και µια μικρή μειοψηφία ανθρώ 
πων, σκεφτόταν, έκρινε, αποφάσιζε ελεύθερα. Αυτό είναι το 
μέγα γεγονός για την αρχαία Ἑλλάδα: Οτι αναπτύχτηκε τα 
καταπληκτική τελειότητα ένα πραγματικά λαοκρατιό πο - 
τευµα, βέδαια πάντα στα πλαίσια των ελεύθερων, που για ε 
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πείνους τους χρόνους αποτελούσε όαση µέσα στην έρηµο, αλ- 
λά Ἆαι που και σήµερα ακόμα µπορεί να µας συγκινεί και να 
μας διδάσκει. 

Ποια ήταν η στάση του Πλάτωνα έναντι αυτής της πραγ- 
µατικά προχωρηµένης για την εποχή εκείνη δημοκρατίας, που 
η Αθήνα, η ιδιαίτερη πατρίδα του, ανάπτυξε; Αρνητική πέρα 
Ύια πέρα. Ο Πλάτωνας ήταν μεγάλος εχθρός και αυτής της πε- 
θιορισµένης στους λίγους δημοκρατίας. Δε μάχεται απλώς την 
κακή δημοκρατία µιας ορισμένης περιόδου, μάχεται την ιδέα 
τῆς δημοκρατίας, την ουσία της. 

Δεν μπορούσε ο Πλάτωνας να συμπαθεί τη δημοκρατία. 

ταν ευγενής και πλούσιος: είχε θείους που πρωτοστάτησαν 
στην τυραννία των Τριάκοντα, ένα καθεστώς που αρχικά και 
ο ίδιος φαίνεται πως το ευνόησε: είχε ένα µεγάλο δάσκαλο. το 
Σωκράτη, που η δημοκρατία τον καταδίκασε σε θάνατο" ήταν 
ακόμα η δημοκρατία της εποχής του σε παρακμή, ώστε να δι- 
παιολογείται η κριτική εναντίον της' είχε προπαντός ο Πλά- 
τὠνας νοοτροπία συντηρητική. αριστοκρατική, αντίθετη προς 
το πνεύμα της δημοκρατίας. Στη δημοκρατία αποφάσιξαν οι 
πολλοί, ολαός, ενώ αυτός ήθελε να αποφασίζουν και να διοι- 
κούν οι λίγοι, οι αριστοκράτες" η δημοκρατία ήταν ανοιχτή σε 
Ἐενικές επιδράσεις, ενώ αυτός κήρυττετον απομονωτισμµό’ στη 
δημοκρατία οι ιδέες κινούνταν ελεύθερα, ενώ αυτός ήθελε την 
αυστηρή λογοκρισία και τον έλεγχο ακόµα, θα λέγαμε, και της 
αναπνοής των πολιτών’ στη δημοκρατική Αθήνα γίνονταν ση- 
µαντικές μεταρρυθμίσεις, ενώ αυτός ήθελε να μείνει το πολί- 
τευµα αμετάθλητο. Γενικά η δημοκρατία ήθελε τους πολίτες 
ὁραστήριους και υπεύθυνους για τα κοινά χαι για τη ζωή 
τους, ενώ το ιδανικό του Πλάτωνα ήταν µια µικρή πόλη µε 
μόνιμο αριθµό κατοίκων, γεωργική, µακριά από τη θάλασ- 
σα, αριστοκρατική, πιστή στην παράδοση, ενάντια σε κάθε αλ- 
λαγή. 

Ο Πλάτωνας εκφράζει την εχθρότητά του προς τη δηµο- 
πρατία σταθερά σ’ όλη του τη ζωή: Στο Μενέξενο, που παρω- 
δεί τον Επιτάφιο του Περικλή και κάνει μειωτικούς υπαινιγ- 
μούς για τους θεσμούς της δημοκρατίας: στο Γοργία, όπου ε- 
πιτίθεται κατά του Θεμιστοκλή, του θεµελιωτή της αθηναϊκής 
δημοκρατίας, και του Περικλή, του μεγάλου εκφραστή της: 
στην Πολιτεία ιδιαίτερα, όπου διακωµωδεί σε έντονα εχθρικό 
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τόνο τις δημοκρατικές αντιλήψεις και την πολιτική ζωή της Α- 
θήνας' και στους Λόµους, στους οποίους δεν αφήνει ων 
περιθώριο για δημοκρατικές διαδικασίες χαι στους οποίους να 
πίσης δε χάνει ευκαιρία να µην εκφράζει το θαυμασμό του γ 
ική Σπάρτη. , 

ιά ο... κας θα αναφέρουμε την κριτική του 
Πλάτωνα κατά της δημοκρατίας (αυτής της δημοκρατίας µε τα 
μειονεκτήματα που μνημονεύσαμε) και μάλιστα της αθηναϊ- 
κής, που ασκεί στην Πολιτεία του και θα συμπληρώσουµε την 
εικόνα µε την παρώδησή της στο Μενέξενο. Θα κλείσουμε το 
κεφάλαιο µε αναφορά στην πολεμική του φιλόσοφου κατά η 
ηγετών της αθηναϊκής δημοκρατίας και στην υποτίμηση της νν 
Ἑίας της νίκης στη Σαλαμίνα, του μεγάλου κατορθώµατος τ 

Θεμιστοκλή και της δημοκρατικής Αθήνας. 


6.2. Η διακωµώδηση της αθηναϊκής δημοκρατίας 
στην Πολιτεία 


Τη βιαιότερη επίθεση κατά της δημοκρατίας την κάνει ο 
ο ώς λα ν ανμον του (5550 - 5643). Παρατηρούμε προ- 
καταθολικά ότι στη δημοκρατία, ακόµα και τη δημοκρατία της 
πατρίδας του της εποχής της μεγάλης ακμής, δε βρίσκει 9 
Πλάτωνας ούτε ένα ελάχιστο καλό, ούτε την παραμικρή ο. 
τή. Δεν είναι ένας κριτικός της δημοκρατίας σαν το Δημοσθέ 
νη, που κακίζει τη δημοκρατία των χρόνων του όχι για να να 
κρημνίσει, αλλά για να τη φέρει στην παλαιά της ακμή, για ν ἳ 
αναστήσει στους πολίτες τις παλαιές αρετές και τον αν κώμα 
κό ζήλο. Με εµπάθεια και υποκειµενικότητα στέκεται στις α- 
δυναµίες της δημοκρατίας, τις οποίες επίτηδες εξογκώνει ἄ 
παρουσιάζει ακόµα και τα οκ της ως µειονεχτή 

ε προφανή το σκοπό να τη διασύρει. Ι 

ανν ο ννόα. τη γένεση της δημοκρατίας, υποστηρίξει, 
είναι η απληστία των φτωχών που θέλουν να αρπάξουν αν τὰ 
ριουσίες των πλούσιων για να γίνουν κι αυτοί πλούσιοι ( : νι 
«Η δημοκρατία», γράφει, «γεννιέται όταν οι φτωχοί, αφού γι- 
κήσουν τους πλούσιους, άλλους απ᾿ αυτούς τους σκοτώσουν νι 
άλλους τους εξορίσουν και στοὺς πολίτες που θα Ἐπομενουν 
δώσουν τα ίδια δικαιώµατα κχαι τις ίδιες εξουσίες» (5573). 
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Ὡς προς τη γένεση της δημοκρατίας µε επανάσταση ο 
Πλάτωνας έχει υπόψη του τις βίαιες πολιτικές µεταθολές που 
συντάραξαν τον ελληνικό κόσμο, ιδιαίτερα κατά την περίοδο 
του 7ου και 6ου αιώνα. Παρατηρούμε όµως ότι από επανά- 
σταση δεν προέκυψαν µόνο δημοκρατίες αλλά και αριστοκρα- 
τίες και τυραννίες. Και ακόμα ότι η επανάσταση δε λειτούρ- 
Ύησε σ’ όλες τις περιπτώσεις γένεσης των δηµοκρατιών. Σε ο- 
θισµένες πόλεις η δημοκρατία γεννήθηκε και αναπτύχτηκε με 
ομαλές πολιτικές διαδικασίες. Παράδειγμα η Αθήνα, η ακρό- 
πολη της δημοκρατίας. Και σ᾿ αυτή για ένα διάστηµα οι δηµο- 
κρατικοί και οι αριστοκρατικοί στάθηκαν αντιμέτωποι, αλλά 
µετις μεταρρυθμίσεις του Σόλωνα αποφεύχτηκε η επανάσταση 
χαι οι ανώµαλες λύσεις, που επιχειρήθηκαν από τον Πεισί- 
στρατο Χαι τους ολιγαρχικούς το 411 χαι το 404, δεν κατίσχυ- 
σαν. Γενικά η δημοκρατία της Αθήνας γεννήθηκε ομαλά. χω- 
ρίς επαναστάσεις και επικράτησε μόνιμα. 

Ἐπομένως ο Πλάτωνας µε τον ισχυρισμό του ότι η δηµο- 
πρατία είναι γέννηιια επανάστασης χαι βίας σ’ όλες τις περι- 
πτώσεις δε λέει την αλήθεια. Και δεν τη λέει σκόπιμα. Πρό- 
θεσή του είναι να παρουσιάσει τη δημοκρατία αμαρτωλή (η ε- 
πανάσταση για τον Πλάτωνα είναι ολέθριο κακό) από την 
πρώτη αρχή της. 

Το γεγονός πάλι ότι η δημοκρατία δίνει το δικαίωµα σ’ ό- 
λους τους πολίτες (να µην ξεχνάμε ότι οι πολίτες --αυτοί που 
είχαν πολιτικά δικαιώµατα-- στην αρχαία δημοκρατία ήταν 
µια µικρή μειοψηφία) να μετέχουν στα κοινά και να ασκούν 
την εξουσία δεν είναι, μειονέκτημα, όπως το θεωρεί ο Πλάτω- 
νας, αλλά η ουσία και η αρετή της δημοκρατίας. 

Ἡ δημοκρατία, κατά τον Πλάτωνα, είναι εκχφυλισμένο πο- 
λίτευµα. Στο ιδανικό πολίτευµά του κυθερνούν οι αριστοκρά- 
τες, οι άξιοι, το χρυσό γένος, ενώ στη δημοκρατία κυθερνά ο 
λαός, που η φύση τον έκανε κατώτερο, ανάξιο να μετέχει στα 
κοινά. Ὑπάρχει µια µεγάλη απομάκρυνση από το ιδεώδες. Η 
δημοκρατία, ακόµα χαι αν λειτουργεί τέλεια, δεν µπορεί να 
είναι ορθό πολίτευμα, γιατί λειτουργεί αντίθετα προς τη φύση. 
Ἡ φύση προορίζει για κυθερνήτες τους λίγους, τους αριστο- 
Ἀράτες, όχι το λαό, ενώ η δημοκρατία προσφέρει την εξουσία 
σ᾿ όλους, και σ’ εκείνους που η φύση τους προόρισε να εργά- 
ζονται και να υπακούουν. Οι αριστοκράτες είναι υποχρεωµέ- 
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νοι να συγχρωτίζονται µε το λαό, η αυστηρή ταξική διαίρεση 
καταστρέφεται, το χάσμα ανάμεσα στις τάξεις κλείνει. Ἡ ὃδη- 
µοκρατία, µε το να «μοιράζει ισότητα όμοια στους ίσους ναι 

στους άνισους» (558:), εξισώνει τα άνισα, φέρνει στο ίδιο επί- 

πεδο το λαό και τους αριστοκράτες, πράγμα απαράδεκτο. Σε 

κάθε περίπτωση οι αντιλήψεις του Πλάτωνα είναι ταξικές και 

αντιλαϊκές. ι ; ; 

Οι πολλοί, υποστηρίζει ο Πλάτωνας, είναι ανίκανοι να 
κυθερνάν. δεν έχουν υπευθυνότητα, αυτογνωσία και προθυμία 
να υπηρετούν την πόλη. Ἡ συμπεριφορά τους δεν κατευθύνε- 
ται από το κοινό συμφέρον αλλά από τις προσωπικές τους ε- 
πιθυµίες (5575). Είναι αλήθεια ότι στις αρχαίες δημοκρατίες 
και ιδιαίτερα στην Αθήνα συχνάο λαός έκανε κατάχρηση των 
ελευθεριών του. Ἡ δημοκρατία είχε αυτή την αδυναμία. Είναι 
όµως επίσης αλήθεια ότι πολλοί πολίτες με την ανάληψη κά- 
ποιου αξιώματος παρουσίαζαν υπευθυνότητα ιδιαίτερη καιι- 
κανότητες ασυνήθιστες. Και σε κρίσιμες στιγμές οι πολίτες της 
Αθήνας έδειξαν υψηλό πνεύμα θυσίας για την πόλη και τα ι- 
δανικάτους. Ο Πλάτωνας αδικεί τους συμπολίτες του µετο να 
τους αρνείται κάθε πολιτική αρετή. : ᾿ ος. 

Η δημοκρατία είναι ανοιχτό πολίτευμα σε νέες ιδέες, δέ- 
χεται Ἑένους και Ἐενικές επιδράσεις. Κι αυτό ο Ἠλάτωνας το 
θεωρεί μειονέκτημα. Με την αποδοχή γέων ιδεών, υποστηρί- 
ζει, η πόλη χάνει την ταυτότητά της, ἁμοιάζει με παρδαλό έν- 
δυµα στολισμένο µε κάθε είδους άνθη» (5573). Αυτός Ν 
πόλη του κλειστή, απομονωμένη. Και για γα την προφυλάξει 
από τις Ἐένες επιδράσεις θεσπίζει την Ἐενηλασία (απαγόρευση 
στους Ἐένους να επισκέπτονται την πόλη) και τον αυστηρό πε- 
οιορισµό Ἆχαι έλεγχο στις αποδηµίες των κατοίκων τῆς (Νόμοι 
949” κ.ε.). ἳ , ς 

Ἡ δημοκρατία σέθεται την ατομική ζωή των πολιτών. Δί- 
γει το δικαίωµα στον καθένα να ζει όπως θέλει, αρκεί να µη 
βλάπτει τους άλλους (5579). Ο Ἠλάτωνας το θεωρεί κι αυτό 
μειονέκτημα του πολιτεύματος. Στη δική του πολιτεία ο πολί- 
της δεν έχει καμιά ελευθερία. ᾿ : . 

Στη δημοκρατία επικρατεί κατάσταση που δε θυμίξει τί- 
ποτε από τη δική του αριστοκρατική και αυταρχική πολιτεία, 
ούτε έστω από τη λακωνική. Ἐνοχλείται ιδιαίτερα ο Πλάτωνας 
από τον τρόπο ζωής των πολιτών στη δημοκρατία της πατρί- 
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ὃας του, από την ισότητα και την ισονομία, την ελεύθερη έκ- 
Φραση, την οικειότητα στις συναναστροφές, την αθίαστη συµ- 
περιφορά. Θεωρεί απαράδεκτο για τους άρχοντες να κάθονται 
Χαι να ακούνε τους πολίτες να µη διαφέρουν οι Αθηναίοι 
από τους Ἐένους που ζουν μόνιμα στην Αθήνα (τους µέτοι- 
κους) ή την επισκέπτονται, προσωρινά’ να µη φοθάται το παι- 
δί τον πατέρα του και να συξητάει µαζί του σαν ίσο μ’ αυτόν: 
να ρωτάνε οι µαθητές τους δασκάλους τους και να φέρουν αν- 
τιρρήσεις' να συζητάν ελεύθερα οι νέοι µετους γέροντες (5624 
-»63”). Και βάζει αυτές τις ιδέες στο στόμα του Σωκράτη που 
παθηµερινά συναναστρεφόταν ευχάριστα µε λαϊκούς ανθρώ- 
πους και είχε καθημερινό διάλογο µε τους νέους! 

«Το χειρότερο απ᾿ όλα», γράφει, «είναι ότι στη δημοχρα- 
τούµενη πόλη οι δούλοι και οι δούλες δεν υστερούν σε ελευ- 
θερία από τα αφεντικά που τους αγόρασαν». (Το δε γε έσχα- 
τον... όταν δη οι εωνηµένοι και αι εώνημέναι μηδέν ήττον ε- 
λεύθεροι ώσι των πριαµένων. 5633). «Εδώ, επιτέλους, λέει 
ϱ Ῥορρε: (τ.Α, σ. 43), «ο Πλάτωνας αποδίδει τιµή στη γενέ- 
τειρα πόλη, μολονότι άθελά του. Θα παραμείνει για πάντα έ- 
νας από τους μεγαλύτερους θρίαµόους της αθηναϊκής δηµο- 
πρατίας το ότι μεταχειριζόταν τους δούλους ανθρώπινα και 
ότι, σε πείσμα της αντιανθρωπιστικής προπαγάνδας που γινό- 
ταν από φιλόσοφους σαν τον Πλάτωνα και τον Αριστοτέλη. έ- 
Φτασε, όπως ο ίδιος ο Πλάτωνας Οµολογεί, κοντά στην κατάρ- 
Ύηση της δουλείας». 

Ἡ δημοκρατία, κατά τον Πλάτωνα. διαφθείρει τους πολί- 
τες µε τις πολλές ελευθερίες και ανέσεις που τους παρέχει, 
διαμορφώνει ανθρώπους χωρίς πανένα μέτρο και ρυθμό στη 
ζωή τους, κηφήνες γεµάτους από ηδογές χαι επιθυμίες (5594), 
υθριστικούς, άνοµους, άσωτους, ανεύθυνους. Για την περι- 
γραφή της διαφθοράς και της αθλιότητας στην οποία περιέρ- 
χεται ο δημοκρατικός πολίτης, ο Πλάτωνας επιστρατεύει όλη 
την περιγραφική του δεινότητα. Να ένα χαρακτηριστικό του 
απόσπασμα: 

«Ο δημοκρατικός πολίτης». γράφει, «περνά άσκοπα την 
καθημερινή του ζωή υποτασσόµενος κάθε φορά στις επιθυμίες 
που του γεννιώνται τυχαία. Τη µια φορά µεθύοντας και γε- 
λοιοποιούµενος απ᾿ το μεθύσι του: την άλλη πίνοντας µόνο νε- 
ρό και αδυνατίζοντας: την άλλη γυμναζόµενος: άλλοτε µη κά- 
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γοντας τίποτα και αδιαφορώντας για όλα" και άλλοτε ασχο- 
λούμενος µε τη Φιλοσοφία. Και συχνά ανακατεύεται µε την 
τολιτική και αναπηδώντας από τη θέση του και πι ον 
λόγο αυθαίρετα λέει ό,τι του κατέθει͵ και κάνει ό,τι του ἐρ ει 
εκείνη τη στιγµή. Και αν καμιά φορά ξηλέψει αυτούς άνω 
οχολούνται µε τα πολεμικά. κάνει κι αυτός το ίδιο: και αγά - 
λη φορά ζηλέψει τους έµπορους καταπιάνεται πι αυτός με τις 
ασχολίες τους. Και δεν υπάρχει στη ζωή του. Χαμιά τάξη και 
κανένα μέτρο, αλλά περνάει όλο του τον αιρό θεωρώντας αυ- 
τόν τον τρόπο ζωής ευχάριστο, ελεύθερο και ευτυχισμένο» 
6). ν, . 
Αναντίρρητα η αρχαία δημοκρατία και μάλιστα των χρό- 
γων του Πλάτωνα είχε πολλές αδυναμίες. Ο Πλάτωνας όµως 
αρνείται κάθε αρετή της. Και λησμονεί ότι η δημοκρατία, α- 
κόμα και η δημοκρατία της παρακμής, εξασφάλισε την πατάλ- 
ληλη εκείνη ατμόσφαιρα η οποία επέτρεψε στο θυμό, γα Ἔ 
Φραστεί ποικιλότροπα και έτσι να αναπτυχτεί ο μεγάλος πολι- 
τισµός της Αθήνας, τῆς πατρίδας του. Αυτή η δημοκρατία ἑ- 
δινε και σ’ αυτόν την ελευθερία και τη δυνατότητα γα Φιλοσο- 
φεί στην Ακαδημία του χι ας την έθριξε. Η Σπάρτη, που τη 
θαύμαζε. δε δημιούργησε πνευματικό πολιτισμό. Κι αν ζούσε 
ο) αυτή, δε θα μπορούσε να μιλάει και να γράφει. 


6.3. Η εχθρότητα προς τη δημοκρατία στους Νόμους 


Στους Νόμους ο Πλάτωνας είναι στον ίδιο βαθμό αντίθε- 
τος προς τη δημοκρατία, όπως και στην Πολιτεία. Οι άρχοντες 
π]ς πολιτείας εκλέγονται, αλλά από τους πλούσιους, από την 
άρχουσα τάξη. Έτσι δεν αλλάζει τίποτε. Και αυτή η πολιτεία 
είναι εχθρική στις ξένες επιδράσεις, απομονωμένη, στατική, 
αμετάθλητη, αυταρχική σ᾿ όλη τη δοµή και τη ζωή, αντιδηµο- 
κρατική και ανελεύθερη. Επιπλέον είναι και Ῥεοάσοτνη. 
Πρότυπό της έχει τη Σπάρτη. Ἐξετάσαμε τη δοµή και τη λει- 
τουογία της στο 20 κεφάλαιο, ώστε να µην υπάρχει ανάγκη να 
την εξετάσουμε πάλι. 
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6.4. Η παρώδηση της αθηναϊκής δημοκρατίας 
στο Λ{ενέξενο 


Στο Μενέξενο ο Πλάτωνας παρουσιάζει τον ιδιαίτερα αν- 
τιρρητορικό Σωκράτη να απαγγέλλει έναν πλαστό επιτάφιο 
λόγο, τον οποίο, όπως ομολογεί, έμαθε απέξω. όπως τον ἁ- 
Χουσε από την Ασπασία, τη γυναίκα του Περικλή. Μ’ αυτό 
του το λόγο ο Πλάτωνας σατιρίζει την επιδεικτική ρητορική 
χαι δείχνει την πενότητά τῆς και το Ψέμα που κρύθει κάτω 
από την ωραιολογία, το καλλωπισμένο ύφος και το στόμφο. 
Αποτελεί, ίσως, ο λόγος και ένα γύμνασμα για τους µαθητές 
του. στην επισήμανση των µειονεκτηµάτων της ρητορικής. 
Μπορεί ακόµα ο Πλάτωνας να θέλει να καταδείξει ότι θα του 
ήταν πολύ εύκολο να διαπρέψει στη θητορική, αλλά δεν το ή- 
θελε ποτέ, αφού, όπως υποστηρίζει στο Γοργία, η ρητορική 
είναι κολακεία που αποσκοπεί στην απόκτηση τῆς εύνοιας του 
πλήθους και όχι στη διαπαιδαγώγηση και τη βελτίωσή του. 

Εκείνο που µας ενδιαφέρει εδώ είναι ότι ο Πλάτωνας σ᾿ 
αυτό του το λόγο, κατά έναν τρόπο πλάγιο και συγκαλυµµένο, 
παρωδεί την αθηναϊκή δημοκρατία, µέσα στην οποία έθρισκαν 
έδαφος για ευδοκίµηση οι λαοπλάνοι ρήτορες και δηµαγωγοί. 
Εγκωμιάζει την Αθήνα, ακόµα και την Αθήνα της παρακμής, 
αλλά το εγκώμιο του είναι ειρωνικό, ιδιαίτερα όταν αναφέρε- 
ται σε αρχές και εκδηλώσεις της δημοκρατίας προς τις οποίες 
είναι ριζικά αντίθετος. 

Ο Πλάτωνας συνδέει αυτό τον πλαστό του επιτάφιο µετον 
Επιτάφιο του Περικλή. Ο Σωκράτης στην παράκληση του Με- 
νέξενου να του διδάξει έναν επιτάφιο λόγο, για να τον εκφω- 
γήσει δήθεν σε µια ἐπικείµενη ταφή νεκρών πολέμου, ισχυρί- 
ζεται ότι θα του απαγγείλει ένα λόγο που του τον εκφώνησε 
την προηγούµενη ηµέρα η Ασπασία. Στο λόγο της αυτό. λέει ο 
Σωκράτης, η περίφηµη εταίρα είχε παρεμθάλλει και κάποια 
κοµµάτια από τον επιτάφιο λόγο που παλαιότερα η ίδια συνέ- 
θεσε και ο Περικλής εκφώνησε 635" - 2363). 

Να λάθουµε υπόψη µας ότι ο Πλάτωνας έγραψε το Λ{ενέ. 
ξενο το 386 (το έτος της ειρήνης του Ανταλκίδα) ή λίγο ύστερα 
από τη χρονιά αυτή, δηλαδή 43 ή και πλέον χρόνια ύστερα 
από το θάνατο του Περικλή. Και όµως θυμάται το μεγάλο πο- 
λιτικό και τον Επιτάφιό του. Γιατί ο Περικλής ήταν ο κύριος 
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εκφραστής της αθηναϊκής δημοκρατίας και ο να ο 
νος ο ὠραιότερος ύμνος της. Στην πολεμική που ο Πλάτωνας 
ασκούσε κατά της δημοκρατίας ο Περικλής και ο λόγος του 
ορθώνονταν μπροστά του. Γι’ αυτό φαίνεται πως ἐκρινε αναγ- 
καίο να διασύρει και να μειώσει ό,τι από τη δημοκρατία ήταν 
υπέροχο στα µάτια του λαού, τον Περικλή και τον υμνητικό 
όγο γι’ αυτή. | 
. δω τον Περικλή Άαι μειώνοντας την αξία 
του λόγου του διαχωμωδεί και μειώνει την ίδια τη δήµοκρα- 
τία. Τη διακωµμώδηση του Περικλή επιχειρεί κο λος τον 
να εκφωνεί ένα λόγο που τον έγραψε η γυναύπα του! (η γυναί- 
κα τότε θεωρούνταν κατώτερο όν): και τη µείωση του περίφη- 
μου επιτάφιου λόγου του την επιτυγχάνει µε το να τον εμφα- 
γίζει ὡς δημιούργημα µιας γυναίκας καθώς Ἆαὶ ως ένα συνη- 
θισµένο επιτάφιο λόγο µε όλα τα μειονεκτήματα ον νὰ 
λόγων. Αυτά τα μειονεκτήματα (θητορισµός, πομπώ: ης κ- 
Φραση., ανακρίθειες, παραλείψεις, αποσιώπηση κ ημώό ος 
ή ατυχιών, διαστροφή της αλήθειας, υπερθολή στην προθολή 
των πατορθωµάτων, κολακεία κτλ.) έχει και ο δύμός ο” Επι- 
τάφιος στο Μενέξενο" και είναι σκόπιμα. Γιατί θέλει να είξει 
πόσο λίγο οι ρήτορες και οι δηµαγωγοί “δημιουργήματα της 
δηµοκρατίας-- σέθονται την αλήθεια και πόση κενότητα έχουν 
αυτοί οι λόγοι τους. Όμως ο Επιτάφιος του Περικλή έχει ε- 
λάχιστες ομοιότητες μ’ αυτούς τους επιτάφιους. Δεν αναφέρε- 
ται σε πολεμικά κατορθώματα και δόξες, αλλά στην ουσία του 
δημοκρατικού πολιτεύματος της Αθήνας και στις δυνάµεις 
που οδήγησαν στα κατορθώματα και το μεγαλείο της. Και ο 
λόγος είναι μοναδικός σε πυκνότητα νοημάτων και αντιρρητο- 
} . ὁ 
τς προοίµιο του Μενέξενου ο Πλάτωνας μας δίνει μια ᾱ- 
δρή εικόνα των εντυπώσεων και της γοητείας που -... 
στα πλήθη οι ρητορικοί λόγοι του είδους των ον Ἡ 
ρήτορες αγωνίζονταν να εκπλήξουν τα πλήθη. Σοφοί άν ο. 
όπως είναι, λέει ο Σωκράτης ειρωνικά, ετοιμάζουν τους λό- 
γους τοὺς από καιρό και χρησιµοποιώντας ωραίες χαι ας 
εκφράσεις εγκωμιάζουν τόσο όμορφα τους καλούς αλ ος και 
τους κακούς, εκείνους που σκοτώθηκαν στον πόλεμο αλ ὡς 
τους προγόνους και τους απογόνους τους Ἆαι όλη την πόλη, 
ώστε φαίνεται πως αξίζει να σκοτωθεί κανείς στον πόλεμο, 
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Όταν μιλάνε, συνεχίζει 
Χαι θεωρώ τον εαυτό µου σπου- 
οι Ἀθηναίοι, αφού μας παρου- 
ναΐους και δειλούς, καλούς και 
Ὅς, ὡς σπουδαίους. Και ύστερα 
χουν στα αυτιά µου και είμαι α- 
ώστε µετά από μέρες συνέρχοµαι 


ς Αθηναίους, ακόμα 
πλήθος», µας λέει ο 
Χαι δεν το άφηνε να 
ς». (Κατείχε το πλή- 
αυτού ή αυτός ήγε, 
χι αυτόν στην ίδια 


ο πας παι ουκ ήγετο μάλλον υπ’ 
ος ἓν το κάνει όµως, αλλά τον βάζει 
ιετους ά 9 ό Ἶ 

ο. Ας Και σε χειρότερη, αφού τον παρουσιά- 
κ ή ένα τα που τον έγραψε η γυναίκα του 

Ὕνος στη φύση του αθηναϊκού 

ο. ι ηναϊκού πολιτ 

νλων. «πλήθους αριστοκρατία». «Παλ. 

«το πολίτευμα σ᾿ αυτή την πόλη 


εύματος το 
αιά και τώρα», γρά- 
ἡ ειναι αριστοκρατια» 
» σχολιάζοντας το χωρίο στην έκδοση 


ρνά «ο δόξας σοφός είναι» (23684).ο 
που κατόρθωσε να εντυπωσιάσει και 
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(0383). Ένα πολίτευμα όµως που δεν ανεθάζει στην εξουσία 
τοὺς πραγματικά ικανούς και ενάρετους δεν είναι αξιοκρατι- 
κὀ, αριστοκρατικό. Και αυτό ισχύει και για την Αθήνα, στην 
υὉποία στους χρόνους της παρακμής κυριαρχούσαν οι ασήµαν- 
τοι και οι δηµαγωγοί. Επομένως ο Πλάτωνας ειρωνεύεται τή 
δημοκρατία της Αθήνας, όταν την ονομάζει αριστοκρατία. 

Στην ίδια παράγραφο (2384) ο Πλάτωνας επαινεί τη δηµο- 
κοατία, γιατί η εξουσία είναι στα χέρια του πλήθους και οι 
άρχοντες εκλέγονται απ᾿ αυτό. Αλλά γνωρίζουμε ότι ο φιλό- 
ύοφος είναι εντελώς αντίθετος σε µια τέτοια πολιτική Φιλοσο- 
φία και πρακτική. Ο λαός δεν µπορεί να κυθερνά. Καθήκον 
τοῦ είναι να υποτάσσεται στην άρχουσα τάξη, σ’ εκείνους που 
η Φύση προόρισε για άρχοντες. Μιλώντας λοιπόν ο Πλάτωνας 
Ἱτα εξουσία πλήθους χαι για αιρετούς άρχοντες που μάλιστα 
δεν είναι οι πραγματικά άξιοι, αλλά «οι δόξαντες άριστοι 
πίναι», χωρίς αμφιθολία, ειρωνεύεται το δημοκρατικό πο- 
λίπευμα. 

Αναφέρουµε και µια άλλη ειρωνική αναφορά. Στις άλλες 
Γλληνικές πόλεις, γράφει, έχουν επικρατήσει ολιγαρχίες και 
τυραννίες και οι πολίτες δεν έχουν ίσα δικαιώµατα. Εδώ όµως 
στην Αθήνα, που όλοι µας γεννηθήκαµε από µια μάνα, τη γη. 
και είµαστε όλοι από τη γέννησή µας αδελφοί, δεν ανεχόµαστε 
γα είµαστε δούλοι ή αφεντικά των άλλων, αλλά η ισότητα µε- 
ταξύ µας που καθορίστηκε από τη φύση επιθάλλει να έχουµε 
ιοότητα και στην πολιτική µας ζωή (23093). 

Οι ιδέες για ισογονία και ισονομία ήταν διάχυτες στη Φι- 
ελεύθερη Αθήνα. Στον 4ο αιώνα μάλιστα ήταν πλατιά διαδε- 
δοµένες και οι ιδέες για φυσικό δίκαιο και Φυσικά δικαιώµα- 
τα, Ο Πλάτωνας όµως, αριστοκρατικός, συντηρητικός, αντι- 
ὑραστικός όπως ήταν πάντοτε, πολέμησε µε πάθος αυτές τιςι- 
δέες. Τις θεωρούσε καταστροφικές. Στην Πολιτεία του θεµε- 
λιώνει όλο το πολιτικό του σύστηµα στο ρατσιστικό μύθο για 
τά ανθρώπινα γένη. Και στους Νόμους του καταπολεµά τις ι- 
δέες για Φυσικό δίκαιο (κοίταξε το κεφ. 10). Ἐπομένως ο έ- 

τάϊνος της Αθήνας για την ισότητά τῆς στο Μενέξενο δεν είναι 
Πλικρινής, είναι ειρωνικός. Ο Πλάτωνας δεν πίστεψε ποτέτου 
οἳ καμιά ισότητα. Πίστη του ήταν η ανισότητα, ανισότητα 
Ότην καταγωγή, στην ανάδειξη των αρχόντων της πολιτείας. 
ύτην παιδεία, παντού. 
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, Σημειώνουμε ακόμα ότιο Σωκράτης από το 2444 κ.ε. επαι- 
νεί την Αθήνα αναχρονιστικά, δηλαδή αναφέρεται σε γεγονό- 
τα που συνέθησαν µετά το θάνατό του (299) και ὡς την ειρήνι 
του Ανταλκίδα το 386. Έχει Επίσης ο επιτάφιος ένα πλήθος 
από υπερθολές, ανακρίθειες, αποσιωπήσεις ή διάστρθδλώσανς 
της αλήθειας. Όλα αυτά είναι σκόπιμα και αποθλέπουν όχι 
μονάχα στο να διασύρουν τους κενολόγους ρήτορες και δηµα- 
γωγούς αλλά αι τη δημοκρατία στην οποία αυτοί ευδοκιμού- 
σαν. Θέλει να πει ο Πλάτωνας µε πλάγιο τρόπο ότι το πλήθο 
στην Αθήνα ζούσε σε τέτοια άγνοια, ώστε να µην είναι σε θέ ς 
να αντιλαμθάνεται τις ανακρίθειες και τα ψέματα που να 
λεγαν οι δηµαγωγοί. Το συμπέρασμα είναι ότι η δημοκρατία 
προσφέρει την εξουσία στους πολλούς, που είναι αµαθείς, α- 
νάξιοι και φαύλοι. Γι’ αυτό είναι κακό πολίτευμα. - 


6.5. Ο Πλάτωνας επιτίθεται εναντίον των μεγάλων 


ηγετών και εκφραστών της αθηναϊκή - 
θάνη ης αθηναϊκής δηµο 


ο Πλάτωνας εκφράζει την εχθρότητά του π 
κρατία Ἆαι µε την πολεμική που ια, κ πονας 
πων που τη δημιούργησαν και την εξέφρασαν, ιδιαίτερα εναν- 
τίον του Θεμιστολή και μάλιστα του Περικλή. Ο Θεμιστολή 
έπαιξε αποφασιστικό ρόλο στην απόκρουση του περσικού .. 
δύνου" ο Περικλής ήταν ο ηγέτης της Αθήνας στην περίοδο της 
πιο μεγάλης της ακμής. Και οι δυο ήταν τα ινδάλµατα της ὃ Ξ 
µοκρατικής Αθήνας. Ο Πλάτωνας όµως δε διστάζει να ας 
σει πολεμική Χαι εναντίον αυτών των μεγάλων ανδρών .. 
δε δίστασε να υποθάλει σε κριτική τον ΄Όμηρο και τους άλ- 
λους μεγάλους ποιητές και να τους θέσει υπό απαγόρευσ 
στην Πολιτεία του. Τους παρουσιάζει ὡς διαφθορείς του αθ 
ναϊκού λαού και ὡς πρωταίτιους της παρακμής της Ἑλλάδας ὡ 
Στους Νόμους του (698) κ.ε.) υποστηρίζει ότι η παλαιά α- 
θηναϊκή δημοκρατία, εκείνη που θεμελίωσε ο Σόλωνας και δη- 
µιούργησε τη γενιά των περσοµάχων, ήταν υγιής, γιατί ων 
δύαξε την ελευθερία µετην ευνοµία, την πειθαρχία και το σε- 
6ασμό. «Εκείνο τον καιρό», γράφει, «είχαν σεθασµό και ντρο- 
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πἠ (αιδώ) οι πολίτες και γι’ αυτό ήταν πρόθυμοι να ζουν υΌπα- 
κούοντας στους νόμους που ίσχυαν σαν δούλοι» (Νόμοι 69685). 
Αν δεν είχαν αυτές τις αρετές (υπακοή στους νόμους, πειθαρ- 
χία κτλ.), δε θα υπερασπίζονταν την πατρίδα µε το γνωστό Ί- 
ρωισμό κατά τους περσικούς πολέμους (Κόμοι 609”). 

Αργότερα η δημοκρατία απομακρύνθηκε από τις παλιές 
αρετές της. Ἡ απεριόριστη ελευθερία που παραχώρησαν στο 
λαό ασύνετοι πολιτικοί ανάπτυξε την ασέθεια, την απειθαρ- 
χία, την ασυδοσία και την αναισχυντία. «Μαζί µε τ’ άλλα κα- 
κά πλάκωσε στην πόλη και η απεριόριστη ελευθερία», γράφει’ 
«οι πολίτες άρχισαν να αποθάλουν το σεθασµό και το φόθο, 
σαν να ήξεραν αυτοί οι ίδιοι (και να µη χρειάζονταν ανώτε- 
ρους για να τους κατευθύνουν): και η αφοδία γέννησε την α- 
ναισχυντία’ και εκφράζεται αυτή η πονηρή αναισχυντία µε την 
έλλειψη σεθασμού από τους πολίτες προς τη γνώµη των ανώ- 
τερων και ικανότερων εξαιτίας µιας θρασύτητας απότοκης της 
υπερθολικής ελευθερίας» (Νόμοι 70140). 

Αίτιοι χαι υπεύθυνοι γι’ αυτή τη διαφθορά των πολιτών 
ήταν οι πολιτικοί ηγέτες που κυθέρνησαν την Αθήνα ύστερα 
από τη µάχη του Μαραθώνα (το 490): ιδιαίτερα ο Θεμιστο- 
κλής, ο Εφιάλτης και ο Περικλής. Αυτοί έστρεψαν την πόλη 
προς τη θάλασσα και το εμπόριο, έκαναν καινοτομίες που την 
απομάκρυναν από την παράδοση, έδωσαν δύναμη και απε- 
ριόριστη ελευθερία στο λαό, έφεραν στην πόλη όλα τα κακά. 
Στο Γοργία (518: - 5193) λέει ο Σωκράτης στο συνομιλητή του 
Καλλικλή: «εγκωμιάζεις ανθρώπους που φιλοξένησαν τους Α- 
θηναίους πλούσια µε ευωχίες που ήθελε η καρδιά τους και 
λένε ότι αυτοί οι άνθρωποι έχουν μεγαλώσει την πόλη. Οτι ὁ- 
µως έχει δημιουργηθεί στην πόλη ένα πρησµένο Ἆαι ύπουλο α- 
πόστηµα εξαιτίας εκείνων των παλαιών πολιτικών (του Θεμι- 
στοχλή, Περικλή κ.ά.) δεν το αντιλαμθάνονται’ γιατί αυτοί οι 
παλαιοί πολιτικοί απερίσκεπτα έχουν κατακλύσει την πόλη µε 
λιμάνια και µε ναυπηγεία και µε τείχη και µε φόρους (που 
πλήρωναν οι συμμαχικές πόλεις) και άλλες τέτοιες φλυαρίες. 
Όταν όµως το απόστηµα φτάσει σε παροξυσµό και σπάσει, θα 
κατηγορήσουν αυτούς που θα τους χυθερνάνε στην κρίση της 
ασθένειας, ενώ το Θεμιστοκλή, τον Κίμωνα; και τον Περικλή. 


3. Στην πολεμική του ο Πλάτωνας συμπεριλαμθοάνει χαι τους αριστοκρατι- 
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τους αίτιους των κακών, θα τους εγκωμιάζουν». 

Εδώ εκφράζεται η οιζική αντίθεση του Πλάτωνα προς τη 
γενικότερη πολιτική της Αθήνας. Αυτός ήθελε την Αθήνα 
παραδοσιακή, συντηρητική, γεωργική. πλειστή στις Ἑένες επι- 
δράσεις, µια πόλη που να βλέπει προς τα πίσω. Και η Αθήνα 
έγινε κράτος ναυτικό και εμπορικό, δύναμη θαλάσσια, πόλη 
δημοκρατική. Αίτιοι γι’ αυτή την τροπή ήταν ο Θεμιστοκλής, 
ο Περικλής και οι άλλοι δημοκρατικοί ηγέτες. Γι’ αυτό ο Πλά- 
τωνας στρέφεται εναντίον τους. Πόσο όµως άδικο είχε κατα- 
νοεί κανείς αν σκεφτεί τι θα ήταν η Αθήνα, αν παρέμενε µια 
πόλη γεωργική και απομονωμένη, όπως την ήθελαν ο Πλάτω- 
νας και οι ολιγαρχικοί της Αθήνας. Χωρίς τη ναυτική δύναμη 
των Αθηναίων, δε θα υπήρχε η Σαλαμίνα, η Ελλάδα θα υπο- 
τάσσονταν στους Πέρσες και άλλη θα ήταν η πορεία του ελλη- 
νικού και ευρωπαϊκού κόσμου. Και χωρίς τη ναυτική και εµ- 
πορική δραστηριότητα της Αθήνας, χωρίς την οικονομική ᾱ- 
νεση. χωρίς το άνοιγμα στις νέες ιδέες, χωρίς τις ελευθερίες 
που πρόσφερε η αθηναϊκή δημοκρατία, δε θα ανθούσε ο πο: 
λιτισµός του 5ου αι. (ουσιαστικά πολιτισμός της Αθήνας). δε 
θα υπήρχε αρχαίος ελληνικός πολιτισιός. 

Ιδιαίτερα επικριτικός είναι ο Πλάτωνας εναντίον του Πε- 
ρικλή, γιατί αυτός έδωσε στη δημοκρατία το μεγαλύτερο δυνα- 
τό εύρος και το υψηλότερο περιεχόμενό της. Είδαμε πως στο 
Μενέξενο προσπαθεί να τον γελοιοποιήσει και να μειώσει την 
αξία του επιταφίου του. Τη δριμύτερη επίθεση όµως κατά του 
µεγάλου πολιτικού την κάνει στο Γοργία, όπου τον χαρακτη- 
ρίξει διαφθορέα του αθηναϊκού λαού και τον θεωρεί πρόξενο 
όλων των κακών. Πρώτη μέριμνα του πολιτικού. υποστηρίζει 
ο Πλάτωνας, είναι να βελτιώσει τους πολίτες, να τους κάνει 
καλύτερους. Και από τα αποτελέσµατα που θα Φέρει εκτιµά- 
ται η αξία του. Κρίνοντας μ’ αυτό το μέτρο τον Περικλή και 
τους άλλους πολιτικούς της Αθήνας διαπιστώνουμε, γράφει. 
ότι αυτοί ήταν κακοί πολιτικοί. γιατί έκαναν τους πολίτες χει- 
ρότερους. Ρωτά ο Σωκράτης το συνομιλητή του Καλλικλή να 
του πει «αν λένε ότι οι Αθηναίοι έγιναν καλύτεροι από τον 
Περικλή ή αντίθετα ότι διεφθάρησαν απὀ εκείνον». Την απάν- 


κούς ηγέτες Μιλτιάδη και Κίμωνα, γιατί χι αυτοί ακολούθησαν την πολι- 
τική των δημοκρατικών. 
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τηση τη δίνει ο ίδιος. «Ξέρω», λέει, «ότι ο Περικλής έκανε 
τους Αθηναίους αργόσχολους χαι δειλούς και φλύαρους και 
Φιλοχρήματους, γιατί αυτός πρώτος θέσπισε να παίρνουν µι- 
σθούς» (ΓορΥ. 515"). 

Οπωσδήποτε τα δημοκρατικά και Φφιλολαϊκά µέτρα του 
Περικλή: η καταθολή στοὺς απόρους των εξόδων (εισιτηρίων) 
για την παρακολούθηση των δραματικών αγώνων (θεωρικά) 
παι επίσης η χορήγηση μισθού σε όσους υπηρετούσαν στο 
στρατό (στρατιωτικός μισθός). σε όσους εκτελούσαν χρέη δι- 
Ῥαστή (δικαστικός μισθός) και σε όσους συμμετείχαν όστις συ- 
γεδριάσεις της Εκκλησίας του Δήμου (εκκλησιαστικός μισθός) 
ο ένα βαθµό συνέόαλαν στην ανάπτυξη ελαττωμάτων και κα: 
κών έξεων. Έκαναν πολλούς πολίτες οκνηρούς, παρασιτικούς 
και απαιτητικούς, πρόθυµους να παίρνουν από την πολιτεία 
και απρόθυµουὺς να προσφέρουν. 

Όμως αυτές οι αδυναμίες δεν μπορούν να σκιάσουν τις 
ευεργετικές συνέπειες αυτών των µέτρων για την Αθήνα και 
τον πολιτισμό της. Τα µέτρα ήταν η υλοποίηση του κοινῶνι- 
κού προγράµµατος του Περικλή, που άνθρωποι αντιδραστι- 
κοί σαν τον Πλάτωνα δεν μπορούσαν να εννοήσουν. Τα θεω- 
οικά π.χ. για την εποχή εκείνη σήµαιναν δωρεάν παιδεία για 
όλο το λαό, αφού τότε το θέατρο ήταν για τους Αθηναίους 
σχολείο. Ο μισθός στους δικαστές σήμαινε ανεξάρτητη δικαιο- 
σύνη. 

Παρατηρούμε ιδιαίτερα στις παραπάνω κρίσεις για τα Φφι- 
λολαϊκά µέτρα του Περικλή ότι ο Πλάτωνας α) δεν αναφέρει 
χαμιά από τις καλές συνέπειες αυτών των µέτρων; β) µετο δι- 
κό του απολυταρχικό κριτήριο θεωρεί καλές συνέπειες αυτών 
τῶν µέτρων ως κακές. Γράφει π.χ. ότι ο Περικλής έκανε τοὺς 
Αθηναίους «λάλους». «Φλύαρους». Στους Νόμους (7015) γρά- 
Φει ότι «στα θέατρα οι πολίτες έθγαλαν φωνή» και ότι στην 
πόλη επικράτησε αντί της «αριστοκρατίας» η «θεατροκρατία». 
Ἅτην πραγματικότητα όµως ο Περικλής µε τα µέτρα του παλ- 
λιέργησε τους Αθηναίους και τους έκανε ικανούς να μιλούν. 
Αυτό για τον Πλάτωνα ήταν απαράδεκτο. Ο λαός να ανεθαί- 
γει στο βήμα, να έχει γνώμη! και γ) αποδίδει στους Αθηναίους 
ελαττώματα που αποτελούν διαστροφή της αλήθειας. Λέει ότι 
ο Περικλής έκαµε τους Αθηναίους δειλούς. Δειλοί όµως οι Α: 
θηναίοι δεν ήταν ποτέ. Ἠταν µόνο στα χρόνια τῆς παρακμής 
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απρόθυµοι να εκστρατεύουν, όχι όµως από δειλία. Και στα 
χρόνια της παρακμής δεν τους απέλιπε η γενναιότητα, όταν 
κινδύνευαν τα ιδανικά τους. Απόδειξη η θυσία τους στη Χαι- 
ρώνεια το 338. 

Ο Πλάτωνας, προσάπτοντας τέτοιες βαριές κατηγορίες ε- 
ναντίον των Αθηναίων και Ὑκρεμίζοντας τα σύμθολά τους, 
παίξει το παιγνίδι της Σπάρτης, εκφράζει την πολιτική και την 
προπαγάνδα του φιλολακωνικού ολιγαρχικού κόμματος. Ο 
συνομιλητής του Σωκράτη Καλλικλής (στο Γοργία) το παρατη- 
ρεί, αλλά αυτός αποφεύγει να απαντήσει (Γοργ. 5153). 

Το ότι ο Περικλής και οι προκάτοχοί του πολιτικοί µε τα 
µέτρα που έλαθαν έκαναν το λαό χειρότερο, προσθέτει ο 
Πλάτωνας, φαίνεται και από τον τρόπο που ο λαός τους µε- 
ταχειρίστηκε. Το Θεμιστοκλή και τον Κίμωνα τους εξοστρά- 
πισαν’ το Μιλτιάδη ψήφισαν να τον ρίξουν στο Βάραθρο: τον 
ίδιο τον Περικλή τον καταδίκασαν σε χρηματικό πρόστιμο. 
(Γοργ. 5167”). Αν ήταν καλοί πολιτικοί και έκαναν τους πολί- 
τες ηθικότερους και δικαιότερους, δε θα τα πάθαιναν αυτά. 
Αναμφίόολα, οι Αθηναίοι διέπραξαν µεγάλα σφάλματα. Κα- 
ταδίκασαν, εξόρισαν, έκλεισαν στη φυλακή, πίκραναν πολιτι- 
κούς που στερέωσαν τη δημοκρατία και λάμπρυναν την πόλη 
τους. Τα λάθη τους όµως έχουν κάποια δικαιολογία. Γιατί 
πάντα είχαν ένα µεγάλο Φόθο: µην πάθει τίποτε η δημοκρατία 
τους, µην καταλυθεί το πολίτευµά τους. Γι’ αυτό εξοστράκιζαν 
εκείνους που αποκτούσαν µεγάλη δύναμη και μπορούσαν να 
γίνουν τύραννοι παθώς και εκείνους που µε τα μεγάλα τους 
λάθη ζηµίωναν την πόλη. (Σημειώνουμε ότι ο εξοστρακισµός 
δεν αποτελούσε µείωση. Αντίθετα ήταν τιµή, αναγνώριση του 

πύρους χαι της ακτινοθολίας του προσώπου που το απομά- 
Ἀρυναν από την πόλη). Ἐξοστράκισαν το Θεμιστοκλή το 471, 
γιατί πίστεψαν στις συκοφαντίες της Σπάρτης σε βάρος του 
Ύια µηδισμό. Το λαό τον παρέσυρε το φιλολακωνικό αριστο- 
κρατικό κόμμα που συκοφαντούσε συστηματικά προσφέρον- 
τας έτσι µεγάλη βοήθεια στην αντίπαλη πόλη: εξοστράκισαν ε- 
πίσης το φιλολάκωνα Κίμωνα γιατί εξαιτίας του ταπεινώθη- 
καν από τη Σπάρτη. Με πρωτοδουλία του οι Αθηναίοι είχαν 
στείλει βοήθεια στους Σπαρτιάτες µε αρχηγό τον ίδιο, για να 
τους βοηθήσει σε µια εξέγερση των Ειλώτων (1 Μεσσ. πόλε- 
µος). Οι Σπαρτιάτες όµως έδειξαν δυσπιστία προς τους Αθη- 


ναίους, από φόθο µην τους διαδώσουν γέες ιδέες, ντος 
τους ζήτησαν να επιστρέψουν γρήγορα στην να .. 
Αυτή την προσθολή την πλήρωσε ο σι τα ας ὧν 
τον πατέρα του Μιλτιάδη, το νικητή στο Μα! αρώ' ολ μα 
μώρησαν µε το µεγάλο πρόστιμο των 50 ταλάντων Χ ον 
πλεισαν στην φυλακή, γιατί δεν είχε να το πληρώσει, ενω 
παρέσυρε τους Αθηναίους στην εκστρατεία χατά͵ ιν .. 
που κατέληξε σε αποτυχία. Κι αυτός άλλωστε ανήκι 
στοκρατικό κόμμα και αντιπαθούσε τη ὀμακοδης, -.. 
Αυτές οι εξορίες χαι τιμωρίες από µια άλλη νό ων ο 
χνουν και την αρετή της αθηναϊκής δημοκρατίας. έν' πιλα 
θηναίοι στο Μιλτιάδη. Μεγάλος είσαι, ο νικητής στο ας 
θώνα είσαι. σε τιµάμε. Επέµενες όµως να πάνεις μια ας . 
τεία. Την ανέλαθες ο ίδιος καν απέτυχες. ώννς ος ο 
υλικά και ηθικά. Θα τιµωρηθείς, ας είσαι και ον υ ανν μάς πάν 
πολιτικοί άντρες πρέπει να προσέχουν να µη βλάψου 
φέροντα της πόλης. ο. μα 
ὦ. Στην κώμα της τιμωρίας του Περικλή πάλι ο ο π. 
γας διαστρεθλώνει την αλήθεια, για να μειώσει ο... ον 
του την αθηναϊκή δημοκρατία. ο Περικλής ον εκ. λλἰκό 
από τους Αθηναίους σε χρηματική ποινή ὄχι για ο Μδ ὰ Β 
γράφει ο Πλάτωνας (ΓορΥ. 5163), αλλά γιατί τον θεώρη .. 
στο ύθυνο για τη δήωση της να ο ... . | 
χή πελοποννησιακού πολέμου. « αι ὃ ἡ 
-- εναντίον Ὃ ος γράφει ο Θαψμυδίσης, «ως ο... 
ὁ ον τιμώρησαν µε πρόστιμο». Ἐν . ... 
η ες επαύσαντο εν οργῇ έχο , ) 
τας, Π.65). Πόσο άδικος είναι ο Ἠλάτωνας αν ώσ- 
διαστρέφει την αλήθεια φαίνεται και απ’ αυτό ο γεγ 9 ... 
παρουσιάζει δηλαδή τον Περικλή ένοχο Ύια κλοπή . 
χρήματος, τον πολιτικό που κατά κοινή ομολογία .. μά 
κρίση του Θουκυδίδη αναδείχτηκε ανώτερος από χρήµ. ο Β 
σα από κάθε υποψία (χρημάτων διαφανώς να ΜΜ” 
µενος, Θουκ. Π.65). Δεν είναι ο Πλάτωνας ο. - 
το Γενικά κάθε φορά η προσπάθεια του Πλάτωνα ον οδες 
στο να μειώσει την Αθήνα, τους πολιτικούς και .. ο. . 
της. Ἡ Σπάρτη άξιζε. Η Αθήνα δεν είχε αρετές. Δε εάν 
κανέναν αξιόλογο πολιτικό. «Δεν ξέρω να γεννήθηκε καν τς 
άξιος πολιτικός σ᾽ αυτήτην πόλη». γράφει. (Ουδένα ημείς ίσμ 
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άνδρα αγαθόν γεγονότα τα πολιτικά εν τῄδε τῃ πόλει, Γοργ. 
517. Και η δημοκρατία δεν ήταν παρά πολίτευμα «ηδύ και 
άναρχον», µε όλα τα ελαττώματα και µε καμιά αρετή. 

᾿ Βέδαια ο Πλάτωνας έζησε στην παρακμή της δηµοκρα- 
τίας. Χρέος του όµως ήταν να μιλήσει µε σεθασµό για την πε- 
ρίοδο της ακμής. Και επίσης χρέος του ήταν γα βοηθήσει τη 
δημοκρατία των χρόνων του να γίνει καλύτερη. Όμως αντί να 
τη βοηθήσει κλείστηκε στην Ακαδημία του και µε την ελευθε- 
ρία που του έδινε η υθριζόµενη δημοκρατία επιδόθηκε σε συ- 
στηµατική πολεμική εναντίον της. 


6.6. Ο Πλάτωνας υποτιµά Τη σηµασία της νίκης στη 
Σαλαμίνα, τη δόξα του Θεμιστοκλή και της δηµο- 
κρατικής Αθήνας 


Η Σαλαμίνα είναι µεγάλο ορόσημο στην αρχαία ιστορία. 
Εκεί συντρίφτηκε η τρομερή ισχύ και ταπεινώθηκε η ανείπωτη 
αυθάδεια του ασιατικού δεσποτισμού. Εκεί σώθηκε η Ελλάδα 
καν μαζί μ αυτήν 9 πολιτισμός της, η δημοκρατία, η ελευθε- 
θία, οι ὠραίΐες αρχές και ιδέες, που κληρονομημένες από την 
αρχαία Ἑλλάδα οµορφαίνουν τη ζωή µας. | 

Αυτή η περίλαμπρη χαι κοσμοϊστορική νίκη στο στενό της 
Σαλαμίνας είναι έργο ιδιαίτερα της δημοκρατικής Αθήνας και 
του μεγάλου ηγέτη της Θεμιστοκλή. Οι Αθηναίοι τότε αναδεί- 
χτηκαν υπεράξιοι, οι φορείς του πνεύματος της αντίστασης 
µέχοι εσχάτων. Έθλεπαν τον καπνό από την καιόµενη πόλη 
τους, και εντούτοις δεν έχασαν την ψυχή τους. αλλά ήταν πα- 
ράδειγµα καρτερίας χαι θάρρους για τους άλλους: μπορούσαν 
να φύγουν παι να αναζητήσουν νέα πατρίδα και δεν το έκα- 
γαν, γιατί δε σκέπτονταν µόνο τον εαυτό τους αλλά και τους 
άλλους Έλληνες: δικαιούνταν να έχουν την αρχηγία του αγώ- 
να, γιατί διέθεταν περισσότερα πλοία απ’ όσα διέθεταν όλοι 
μαζί οι άλλοι Έλληνες. Και όµως για το κοινό συμφέρον και 
την οµόνοια, την παραχώρησαν στους Φίλαρχους Σπαρτιάτες 
που είχαν µόνο 10 πλοία (Ἠροδ. ΥΠ. 7). Σ’ όλες τις αποφά- 
σεις και τις ενέργειές τους πρυτάνευε η ιδέα της σωτηρίας της 
πατρίδας, θεωρούσαν πρωταρχικό να σωθεί η Ἑλλάδα μέγα 
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πεποιηµένοι περιείναι την Ελλάδα), να µη χαθεί η πατρίδα 
από φιλοδοξίες και απερισκεψίες (Ηροδ. ΥΠ 3 και 57). 
Αρχιτέκτονας του θρίαµθου εκείνου ήταν ο Θεμιστοκλής. 
Αυτός µεθόδευσε τόσο επιδέξια τα πράγματα, για να γίνει η 
ναυμαχία στο ιστορικό εκείνο στενό και αυτός προετοίµασε 
ψυχολογικά τους Έλληνες για εκείνο τον «υπέρ πάντων» α- 
γώνα. Το σωτήριο ρόλο του Θεμιστοκλή στη Σαλαμίνα τον ᾱ- 
ναγνώρισαν όλοι οι Έλληνες και οι ίδιοι οι αντίπαλοί του οι 
Σπαρτιάτες. Μετά τη ναυμαχία συνήλθαν οι Έλληνες στον |- 
σθµό για να δώσουν τα αριστεία στον Έλληνα που σ’ αυτό τον 
αγώνα αναδείχτηκε ο πιο άξιος απ᾿ όλους (τῳ αξιωτάτῳ γενο- 
µένῳ Ἑλλήνων ανά τον πόλεμον τούτον. Ηροδ. ΥΠ 122). Τότε 
κάθε αρχηγός θεωρούσε πρώτο τον εαυτό του και δεύτερο το 
Θεμιστοκλή. Δείγμα Φφιλοδοξίας αυτό αλλά και αναγνώρισης 
του Θεμιστοκλή. Αργότερα, όταν ο Θεμιστοκλής επισκέφτηκε 
την πόλη του Ευρώτα, οι Σπαρτιάτες, αναγνωρίζοντας τη συµ- 
θολή του στη νίκη, τον τίμησαν µε εξαιρετικές τιµές. Έδωσαν 
στον Ευρυθιάδη στεφάνι από ελιά ως αριστείον ανδρείας, αλ- 
λά και στο Θεμιστοκλή έδωσαν τέτοιο στεφάνι για την εξυ- 
πνάδα και την αξιοσύνη του «σοφίης και δεξιότητος». Και ό- 
ταν έφυγε, τον προέπεµψαν ως τα σύνορα της χώρας τους 200 
εχλεχτοί Σπαρτιάτες. Αυτή την τιµή, γράφει ο Ηρόδοτος (ΝΠΙ 
124). δεν την έκανε η Σπάρτη σε κανέναν άλλο. Αναγνώρισαν 
λοιπόν και τίμησαν το Θεμιστοκλή ακόµα και οι Σπαρτιάτες. 
Δεν τον αναγνωρίζει όµως ο Πλάτωνας ο Αθηναίος! 

Τη συµθολή της Αθήνας στη νικηφόρα ναυμαχία της Σᾳ- 
λαμίνας και σ᾿ όλο εκείνο τον επικό αγώνα παραδέχτηκαν όλοι 
οι Έλληνες και όλοι οι ιστορικοί. Ο Ηρόδοτος γράφει µε θαυ- 
µασμό: «ομολογώντας κανείς ότι οι Αθηναίοι έγιναν σωτήρες 
της Ελλάδας δεν πέφτει έξω από την αλήθεια». (Αθηναίους αν 
τις λέγων σωτήρας γενέσθαι της Ἑλλάδος ουκ αν αµαρτάνοι τ 
αληθέος, ΝΠ. 139). 

Ο Πλάτωνας όµως αμφισόθητεί τη σημασία της ναυμαχίας 
εκείνης. Γιατί είναι έργο του Θεμιστοκλή και τής θαλάσσιας 
δύναμης της Αθήνας. Και αυτός αντιπαθούσε το Θεμιστοπλή 
και ήταν οπαδός της κλειστής ηπειρωτικής ζωής, εχθρός κάθε 
θαλάσσιας δραστηριότητας. Αν δικαίωνετη Σαλαμίνα, θα αρ- 
νιόταν τον εαυτό του, τις πεποιθήσεις του, θα εξύψωνε το Θε- 
µιστοχλή και τη δημοκρατία της πατρίδας του’ και ακόµη θα 
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έθλαπτε τη φήμη της Σπάρτης, η οποία σ᾿ εκείνη τη ναυμαχία 
έπαιξε δευτερεύοντα ρόλο. 

Για να μειώσει τη ναυμαχία της Σαλαμίνας ο Πλάτωνας α- 
ποδίδει ιδιαίτερη σημασία στις µάχες του Μαραθώνα και των 
Πλαταιών, υποστηρίζοντας ότι σ’ αυτές τις μάχες συντρίφτηκε 
η περσική ισχύ και όχι στη Σαλαμίνα. Στους Νόμους του λέει 
στους δυο συνομιλητές του Κλεινία και Μέγιλλο: «Πολλοί Έλ- 
ληνες και βάρθαροι λένε ότι η ναυμαχία της Σαλαμίνας έσωσε 
την Ελλάδα. Εμείς όµως, φίλοι µου, εγώ και σεις οι δυο, υπο- 
στηρίζουμε ότι την Ἑλλάδα έσωσαν οι µάχες στο Μαραθώνα 
αι στις Πλαταιές' η πρώτη αποτέλεσε την αρχή της σωτηρίας 
των Ελλήνων και η δεύτερη τερμάτισε τον αγώνα. Και υπο- 
στηρίζουµε ακόµα ότι αυτές οι δυο μάχες έκαναν καλύτερους 
τους Έλληνες, ενώ οι ναυμαχίες στο Αρτεμίσιο και στη Σαλα- 
µίνα τους έκαναν χειρότερους». (Και γαρ οι πολλοί των Ελλή- 
νων τε χαι βαρθάρων λέγουσι ταύτα (ότι δηλαδή η ναυμαχία 
της Σαλαμίνας έσωσε την Ελλάδα). Ημείς δε, ω φίλε, εγώ τε 
και όδε, Μέγιλλος, φαμέν την πεζήν µάχην την εν Μαραθώνι 
γενοµένην και εν Πλαταιαίς, την μεν άρξαι της σωτηρίας τοις 
Έλλησι, την δε τέλος επιθείναι͵ και τας µεν βελτίους τους Έλ- 
ληνες ποιήσαι, τας δε ου βελτίους, 70709. 

Ο Πλάτωνας ήθελε την πόλη µακριά από θαλάσσιες δρα- 
στηριότητες και Ἑένες επιδράσεις. Πίστευε ότι η θάλασσα ήταν 
η καταστροφή της Αθήνας. «Συνέφερε στους Αθηναίους». 
γράφει, «να χάσουν τα παιδιά τους σε µάχη εφτά φορές και 
παραπάνω πριν μεταθληθούν από μόνιμα πεζοί οπλίτες σε 
ναυτικούς». (Έτι γαρ αν πλεονάκις επτά απολέσαι, παίδας αυ- 
τοίς συνήνεγκεν, πριν αντί πεζών οπλιτών μονίμων ναυτικούς 
γενοµένους εθισθήναι», Νόμοι 7069). Η Σαλαμίνα δικαίωνε τη 
δημοκρατία και δεν τιμούσε τη Σπάρτη. Γι’ αυτό ο Πλάτωνας 
τη θεωρεί ασήμαντο περιστατικό. Έτσι όµως ο φιλόσοφος δεν 
αποδεικνύεται µόνο αντιδηµοκρατικός και Φιλολάκωνας αλλά 
και εξαιρετικά υποχειµενικός εκτιμητής των ιστορικών γεγο- 

᾿γότων. Δεν έχει την αντικειµενικότητα του Θουκυδίδη. Και 
ευτυχώς που δεν έγραψε ιστορία. 


Ο επίλογός µας µπορεί να είναι πολύ σύντομος. Ο Πλά- 
τῶνας δε συµθιθάστηκε ποτέ µε την ιδέα της δημοκρατίας. Οι 
θέσεις του ήταν πάντα αριστοχρατικές και απολυταρχικές. τα 
αισθήµατα του ήταν πάντα εχθρικά προς το λαό και το λαο- 
κρατικό πολίτευμα. 
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ΤΟΥ ΕΠΙΤΑΦΙΟΥ ΤΟΥ ΠΕΡΙΚΛΗ ΚΑΙ ΤΟΥ ΠΛΑΤΩΝΑ 


ΓΠισαγωγή 


Ο Επιτάφιος του Περικλή (Θουκ. Π.35-46)1, κείµενο µε 
οπάνια πυκνότητα νοημάτων, γέννηµα της μεγάλης τέχνης του 
Θουκυδίδη, είναι ένας υπέροχος ύμνος της αθηναϊκής δηµο- 
κρατίας, το άσµα ασµάτων του αθηναϊκού μεγαλείου. Δεν εί- 
γαι σαν τους άλλους αρχαίους επιτάφιους που µας διασώθη- 
καν. Αντιπαρέρχεται το συνηθισμένο έπαινο των προγόνων, 
για να παρουσιάσει και να υμνήσει το πολίτευμα και τον τρό- 
το ζωής της Αθήνας που στάθηκαν προὐποθέσεις και αιτίες 
ἵνα τη µεγάλη τῆς πολιτιστική ανάπτυξη. Το δηλώνει ο ίδιος ο 
Περικλής στην εισαγωγή του λόγου του: «Θα παραλείψω ν’ ᾱ- 
ναφέρω ένα ένα τα πολεμικά µας κατορθώματα... γιατί δε 
θέλω να μιλήσω διεξοδικά για πράγματα που γνωρίζετε. Θα 
αναπτύξω όµως µε ποιες αρχές, µε ποιο πολίτευμα χαι µε ποιο 
τρόπο ζωής πετύχαµε αυτά τα μεγάλα και έπειτα θα έρθω και 
ο) αυτών των νεκρών τον έπαινο» (11.36). 

Ποια ήταν η δημοκρατία της Αθήνας, που υμνεί ο Περι- 
Χλής στον Ἐπιτάφιό του, την Ἑέρουμε, είπαμε λίγα λόγια γι 
αυτή στην αρχή του προηγούμενου κεφάλαιου. Ἠταν δηµο- 


Τ. Δεν Ἑέρουμε σε ποιο βαθµό ο Επιτάφιος διασώζει το περιεχόµενο του επι- 
τάφιου λόγου που εκφώνησε ο Περικλής κατά το τέλος του πρώτου έτους 
του πελοποννησιακού πολέμου (το 431) προς τιµή αυτών που έπεσαν εκείνο 
τὸ χρόνο για την πατρίδα και θάφτηκαν δημόσια. Οπωσδήποτε όµως απο- 
δίδει τις ιδέες του Περικλή (που είναι και ιδέες του ίδιου του Θουκυδίδη) 
αι µας παρέχει την εικόνα της δημοκρατικής Αθήνας στην περίοδο της 
αχμής της. Και αυτό είναι που µας ενδιαφέρει εδώ. 


ηξ ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


κρατία µιας δουλοκτητικής ποινωνίας, στην οποία η µικρή 
μειοψηφία των ελεύθερων επιφύλασσε την ελευθερία για τον 
εαυτό τῆς και τη σκλαθιά για τους άλλους. Και ήταν επιπλέον 
η δημοκρατία εκείνη ταξική ακόµα Χαι για τους ίδιους τους ε- 
λεύθερους µε όλα τα δυσάρεστα επακόλουθα από την ταξική 
διαίρεση. 

Λαθαίνοντας υπόψη αυτές τις αδυναμίες του πολιτεύµα- 
τος που μας Επαινεί ο Περικλής, δεν το θεωρούμε πια ιδεατό 
ούτε αξεπέραστο. Και ο Επιτάφιος έχει τις συνακόλουθες α- 
δυναµίες του πολιτεύματος που επαινεί. 

᾿ Βέδαια η αστική τάξη τρέφει µεγάλη εκτίµηση γι’ αυτό το 
κείµενο. Το θεωρεί «μοναδικό σε παιδευτική σηµασία», το έχει 
στα σχολικά της προγράµµατα και πιστεύει ότι μ᾽ αυτό µπορεί 
να διαμορφώσει τον τέλειο πολίτη. Δεν είναι ανεξήγητος αυ- 
τός ο θαυμασμός της. Ἡ αρχαία ελληνική δημοκρατία είναι, 
θα λέγαμε, μια μικρογραφία της σημερινής αστικής δηµοκρα- 
τίας, αφού έχει τα βασικά της χαρακτηριστικά: ταξική διαί- 
ρεση, ελεύθερη οικονομία, ανταγωνιστικότητα, εκμετάλλευση 
ιδιοκτησία, πλούσιους και φτωχούς, δουλεία σ᾿ άλλη μορφή. 
Ο Σωκράτης του Βάρναλη αποκαλεί την αρχαία δημοκρατία 
«μασκαρεμένη τυραννία»”. 

Είναι η αρχαία δημοκρατία ένα ιδανικό προς το οποίο η 
αστική δημοκρατία στρέφεται, για να δικαιώνει και να στηρί- 
ἕει την ὑπαρξή τῆς. Όι αρετές της αρχαίας δημοκρατίας είναι 
και δικές της αρετές, ο έπαινος της αρχαίας δημοκρατίας είναι 
και δικός της έπαινος. Επομένως και ο Επιτάφιος του Περι- 
κλή εἶναι ύμνος της δημοκρατίας της Αθήνας αλλά και δικός 
της ὄμνος, αφού χι αυτή στα ίχνη εκείνης της δημοκρατίας πο- 
ρεύεται. 

, Στην εποχή µας βέδαια η αρχαία δημοκρατία και η αστι- 
κή δημοκρατία που είναι η εξέλιξή της δεν μπορούν πια να εἷ- 
γαι τα πρότυπά μας. Οι ιστορικές συνθήκες έχουν ωριμάσει 
για την υπέρθαση της αστικής δημοκρατίας και την αντικατά- 
στασή της από τη σοσιαλιστική και πραγματικά ανθρωπιστική 
δημοκρατία. 

Εντούτοις, ἡ αρχαία ελληνική δημοκρατία εξακολουθεί νει 


Στην Αληθινή απολογία του Σωκράτη, Αθήνα, Κέδρος. έκδ. Γ. σ. 6]. 
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µας συγκινεί σαν το άριστο δυνατό επίτευγμα ενός µικροι 
λαού που οι φυσικές και κοινωνικές συνθήκες του επέτρεφα!' 
να αναπτύξει την πιο εξελιγμένη, για εκείνη την εποχή, µορφή 
Τολιτικής διαθίωσης. Και ο Επιτάφιος του Περικλή µας ενδια- 
φέρει όχι ὡς κείµενο «μοναδικό σε παιδευτική σημασία», όπως 
το προθάλλει η αστική τάξη. που δεν είναι, αλλά ως πείµενο 
με πολιτική σκέψη και προθλημµατισµό, ενταγμένο όµως σται- 
στορικά πλαίσια της αρχαίας εποχής. 

Μ᾽ αυτές τις επιφυλάξεις θα κάνουμε τη σύγκριση ανάµε- 
σα στις πολιτικές ιδέες που εκφράζει ο Περικλής στον Επιτά- 
«1ο και ο Πλάτωνας στα πολιτικά του έργα. όχι για να επαι- 
νέσουµε τη δημοκρατία της Αθήνας ή τον Επιτάφιο, πράγμα 
που θα ήταν έξω από το θέµα µας, αλλά για να παρουσιάσου- 
μὲ τον Πλάτωνα από µια άλλη σκοπιά. Περικλής και Πλάτω- 
νας ζουν στην αρχαία εποχή, αλλά σε διαφορετικό κόσµο ο 
καθένας. Ο Περικλής εκφράζει την πρόοδο για εκείνη την ε- 
ποχή, ο Πλάτωνας την αντίδραση στην πρόοδο. ο Επιτάφιος 
εκφράζει τις προχωρηµένες πολιτικές ιδέες της ελληνικής αρ- 
χαιότητας, ο Πλάτωνας την άρνησή τους. 

Θα επιχειρήσουµε τη σύγκριση παραθέτοντας ορισμένα 
χαρακτηριστικά αποσπάσματα από τον Επιτάφιο µε τη σειρά 
που υπάρχουν στο κείμενό του και αναλύοντάς τα και έπειτα 
αναφέροντας κάθε φορά τις αντίστοιχες αντιλήψεις του Πλά- 
τῶνα ή την πολιτική πρακτική της απολυταρχικής Σπάρτης, 
της αντίπαλης πόλης της Αθήνας, που ο Πλάτωνας ιδιαίτερα 
εκτιμούσε... 


Η Αθήνα είναι παράδειγµα στους άλλους για το καλό 
της πολίτευμα 


«Έχουμε πολίτευμα που δε ζηλεύει τους νόμους των άλ- 


Ἰ, Τον Επιτάφιο του Περικλή μετέφρασαν και ανέλυσαν πολλοί. Τον είδαν 
βέόαια µε το πρίσμα της αστικής αντίληψης ως κείµενο «μοναδικό» και ᾱ- 
Ἐεπέραστο ως προς τις ιδέες του. Ιδιαίτερα αξιόλογα είναι τα έργα του Ι. 
Κακριδή Περικλέους Επιτάφιος. Κείµενο, μετάφραση. σχόλια, επιλεγόµε- 
να, Αθήνα, δ΄ έκδ. 1959 και Ερμηνευτικά σχόλια στον Επιτάφιο του Θου- 
κυδίδη, Αθήνα, 1962. Μετάφραση του Επιτάφιου µε προλεγόµενα και επι- 
λεγόμενα έκανε και ο 1. Καλιτσουνάκης στο Εγκυκλ. εξ. Ηλίου. ἐκδ. Α. 
τι, σελ. 102-110. 


180. ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


λων’ είµαστε παράδειγµα στους άλλους και όχι μιμητές 
τους» 1.37). 


Ἡ Αθήνα, λέειο Περικλής, έχει πληρότητα και αυτάρκεια. 
δεν έχει καμιά έλλειψη και γι αυτό δε χρειάζεται να μιμηθεί 
τους άλλους σε τίποτε. Οι νόμοι της είναι το καύχημά της. 
Γιατί τους έφτιαξε µόνη της, δεν τους πήρε απ᾿ αλλού, γιατί 
δημιούργησε έννοµο τάξη πρώτη αυτή στην Ελλάδα” και γιατί 
με την ανάπτυξη της δημοκρατίας οι νόμοι της έγιναν οι τε- 
λειότεροι και οι ανθρωπινότεροι. 

Είχε πραγματικά η Αθήνα το πιο καλό πολίτευμα, τους 
πιο ανθρώπινους νόμους για εκείνη την εποχή. Ο Πλάτωνας 
όµως δε βρίσκει να πει κανέναν έπαινο Ύια τη δημοκρατία της 
πατρίδας του ακόµα και των χρόνων της ακμής της, δεν τον 
συγκινεί η ημερότητα των νόμων και των ηθών της. Αυτός α- 
ποθλέπει προς την πόλη του Ευρώτα) -όπως αποθλέπουν 
προς αυτή και οι ολιγαρχικοί της Αθήνας και όλης της Ελλά- 
δας-- χαι δεν ενοχλείται από τη σκληρότητα και την απανθρω- 
πιά των νόμων της, από τον Καιάδα, τους Αποθέτες και την 
ειλωτεία της. 


Το πολίτευµά µας είναι δημοκρατία, η εξουσία 
ανήκει στο λαό 


«Το πολίτευµά µας είναι δημοκρατία, γιατί η εξουσία 
δεν ανήκει στους λίγους, αλλά στο λαό» 1.37). 


Καύχημα χαι χαρά για τον Αθηναίο πολίτη (μιλάμε πάντα 


4. Ο Ισοκράτης αναφέρει µε υπερηφάνεια ότι η Αθήνα ήταν η πρώτη πόλη 
στην Ἑλλάδα που θέσπισε γόµους (πρώτη και γόµους έθετο χαι πολιτείαν 
κατεστήσατο, Πανηγ. 39). Ο Περικλής µε το «χρώµεθα πολιτείᾳ ου ζηλού- 
σῃ τους των πέλας νόμους» υπαινίσσεται τη Σπάρτη, η οποία στη νοµοθε- 
σία της, κατά την παράδοση, µιµήθηκε τη νοµοθεσία των Κρητών. Οι 
Σπαρτιάτες όµως, υπερήφανοι κι αυτοί για την πόλη τους, όπως και οι Α- 
θηναίοι, πίστευαν και υποστήριζαν ότι ο Λυκούργος έκανε γόµους χωρίς 
γα μιμηθεί άλλους (ου μιμησάμενος τας άλλας πόλεις). Και ήταν τόσο κά- 
λοί οι νόμοι του, ώστε έκανε την πόλη ευτυχισμένη (προέχουσαν ευδαιµο- 
νίᾳ την πατρίδα απέδειξεν, Ἐεν. Λακ. Πολ. 1.2.). 

5. Σχετικά µε το θαυμασμό του Πλάτωνα Ύνα τη Σπάρτη κοίταξε την αρχή του 
επόµενου κεφάλαιου. 
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για τον ελεύθερο, τον κάτοικο της Αθήνας που είχε πολιτικά 
δικαιώµατα) ήταν ότι µέσα στην πόλη του είχε κι αυτός μια 
θέση, όπως όλοι οι συμπολίτες του, ότι μπορούσε να έχει γνώ- 
Μη και να αποφασίζει για τα προὔθλήµατα που απασχολούσαν 
την πόλη του χαι τον ίδιο, ότι κυθερνούσε και ο ίδιος και ότι 
γι) αυτό ήταν υπεύθυνος για την τύχη της πόλης του και τη δι- 
κή του. Με την ενεργό του συµµετοχή στην Εκκλησία του Δή- 
µου και την ανάληψη και άσκηση δηµόσιων λειτουργηµάτων 
καταξίωνε καθημερινά την πολιτική του ύπαρξη. Η δηµοκρα- 
τία ήταν η ζωή του. Μ᾽ αυτή ζούσε, μ’ αυτήν αποκτούσε ον- 
τότητα. 


Βέόαια, δεν τον ενοχλούσε καθόλου το γεγονός ότι στην 
Αττική ζούσαν χιλιάδες δούλοι, ότι στην πόλη του γινόταν το 
μεγαλύτερο σκλαθοπάζαρο τῆς ηπειρωτικής Ἑλλάδας, ότι η 
γυναίκα ήταν κλεισµένη στο γυναικωνίτη. ότι ακόµα και άν- 
θρωποι σπουδαίοι, όπως ο Λυσίας και ο Αντισθένης, που 
ζούσαν όλο το καιρό τους στην Αθήνα, δεν είχαν πολιτικά δι- 
καιώματα, γιατί οι γονείς τους ή ένας απ᾿ αυτούς τύχαινε να 
μην είναι αθηναϊκής καταγωγής. Όλα αυτά ο ελεύθερος Αθη- 
ναίος τα έθλεπε φυσικά, κανονικά και δίκαια. Δεν τα βλέπου- 
µε όµως κι εμείς έτσι. 

Ο Πλάτωνας εντούτοις δε δέχεται ούτε αυτό που είναι α- 
παράδεκτο για µας αλλά προοδευτικό για εκείνη την εποχή. 
Αισθάνεται αντιπάθεια που φτάνει την αποστροφή και προς 
αυτή τη δημοκρατία της μικρής μειοψηφίας. Γι’ αυτόν αποτε- 
λεί πρόκληση να ανήκει η εξουσία στο φαύλο λαό, «τον κηφή- 
γα που είναι γεμάτος από Ἠδονές και επιθυμίες» (κηφήνα... η- 
δονών χαι επιθυμιών γέµοντα, Πολ. 5593), όπως τον χαρακτη- 
οίζει. Πίστη δική του είναι ότι την εξουσία πρέπει να κατέ- 
χουν οι εκλεκτοί από τη φύση τους, η αριστοκρατική τάξη. Ο 
μύθος για τα ανθρώπινα γένη δεν αφήνει κανένα περιθώριο 
για άσκηση εξουσίας από το λαό. Σταθερή αντίληψη του 
Πλάτωνα είναι ότι ο λαός από την ίδια του τη φύση δεν είναι 
Γκανός να ασχολείται µε τα κοινά. Ἡ μοίρα του τον προόρισε 
γα δουλεύει και να τρέφει την προικισµένη και προορισµένη 
από τη φύση τῆς να κυδερνά αριστοκρατική τάξη. 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


“Αρετές του πολιτεύματός µας είναι Ἰ ισονομία και η 
αξιοκρατία 


«Σύμφωνα µε τους γόµους (της δημοκρατίας μας) ό- 
λοι οι πολίτες έχουν ίσα πολιτικά δικαιώµατα στις ιδιω- 
τικές υποθέσεις τους για την ανάληψη όµως δηµόσιων 
αξιωμάτων στην προτίμηση δε βαραίνει η πολιτική και 
κοινωνική θέση του κάθε πολίτη αλλά η αξία του: και 
δεν υπάρχει κανένας που. ενώ µπορεί να κάνει κάτι κα- 
λό στην πόλη, εμποδίζεται να το κάνει εξαιτίας της 
φτώχειας ή της κοινωνικής του ασηµότητας» 1.57). 


Ιδιαίτερες αρετές της αθηναϊκής δημοκρατίας, υποστηρί- 
ζει ο Περικλής, είναι η ισονομία και η αξιοκρατία. Οι ίδιοι 
γόµοι ισχύουν για όλους τους πολίτες και δε γίνεται καμιά 
διάκριση απ᾿ αυτές που προκαλούν η καταγωγή, ο πλούτος ή 
η κοινωνική τάξη. Κανενός η ανάδειξη δεν εμποδίζεται. Μπο- 
ρεί ένας να είναι φτωχός: όταν όµως είναι άξιος ανεθαίνει ψη- 
λά. Ένας άλλος µπορεί να είναι πλούσιος: όταν όµως είναι ᾱ- 
νάξιος μένει χαμηλά. Όλοι οι πολίτες είναι ίσοι, τα αξιώματα 
όµως τα παίρνουν οι άξιοι, οι άριστοι. Γι’ αυτό το πολίτευμα 
της Αθήνας είναι και αριστοκρατία, αριστοκρατία όμως αρε- 
τής, όχι πλούτου και καταγωγής. Μ᾽ αυτό το πνεύμα αριστο- 
χρατία χαρακτηρίζει το αθηναϊκό πολίτευμα και ο Ισοκράτης 
(Παναθ. 131). Και ο ίδιος ο Πλάτωνας στο Μενέξενό του 
(23854) μιλάει ειρωνικά για «πλήθους αριστοκρατία». Έτσι 
στην Αθήνα ..το µέλλον κάθε πολίτη εξαρτάται απὀ αυτό που 
είναι ο ίδιος, από την αξία του. 

Βέδαια, τα παραπάνω ισχύουν µόνο για τους ελεύθερους. 
για τη µικρή μειοψηφία που είχε πολιτικά δικαιώµατα και κυ- 
θερνούσε. Για τις γυναίκες, τους δούλους, τους µέτοικους. 
και, γενικά, για τους µη ελεύθερους δεν ίσχυαν οι ίδιοι γόµοι. 
Σ᾽ αυτούς δεν παρεχόταν η δυνατότητα για οποιαδήποτε συµ- 
µετοχή στα κοινά και ανάδειξη. Δεν ήταν. λοιπόν. το πολίτευ- 
μα της Αθήνας ισονοµικό. Αλλά δεν ήταν ούτε αξιοκρατικό. 
Γιατί, αφού τα δηµόσια αξιώματα, ακόµα και τα πιο σηµαν- 
τικά (όπως των δικαστών. των βουλευτών, και αυτού ακόμα 
του Ἠπιστάτη των Πρυτάνεων, ό.τι θα λέγαμε σήµερα του 
Ποωθυπουργού). παταλαμθάνονταν µε κλήρωση (Εκτός από το 
υμα των στρατηγών που καταλαμθανόταν µε ψηφοφορία). 
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ἐπόμενο ήταν να εκλέγονται σ᾿ αυτά τα αξιώματα “ος 
σώπα χωρίς γνώση και εμπειρία, µε μέτριες πες ας 
φαύλα στο χαρακτήρα και γενικά ανίκανα. Και συνέθα 

. “Ὁ Πλάτωνας, όπως είπαμε. είναι ο φιλόσοφος της ανα 
πητας, µιας ανισότητας που καθορίξεται βιολογικά, ο ο ον 
φύση. Και προορίζει για την εξουσία τους άριστους, τών 
ὀιστους θεωρεί αυτούς που η ίδια η φύση έχει προορ κ 
κυθερνάν. Οι άριστοι δεν. είναι δυνατόν ποτέ να προέρχον 
από το λαό, ούτε να εκλέγονται απ᾿ αυτόν. Η αξιοκρατία του 
Πλάτωνα δεν είναι λαϊκή: είναι αριστοκρατική, αντιδηµοκρα- 
τική. 


Συμπεριφερόμαστε ως ελεύθεροι άνθρωποι τόσο στη 
ὀημιόσια όσο και στην ιδιωτική µας ζωή 


" ό ερό ε λεύθεροι άνθρω- 
Όχι µόνο συμπεριφερόµαστε ως ε ν 
σαι ο. ζωή µας, αλλά και στις καθημερινές μας 
ασχολίες δεν είµαστε καχύποπτοι μεταξύ µας» (1.37). 


Εμείς οι Αθηναίοι, λέει ο Περικλής, ξούμε και ας 
ρόμαστε ὡς ελεύθεροι χαι πολιτισμένοι άνθρωποι. τη ο ρᾷ 
σια ζωή µας µετέχουµε στα κοινά. συξητάµε, μις αλά 
οτες συγκεντρώσεις, κρίνουμε, αποφασίζουμε Ὃ ο... 
μας ζωή πάλι έχουµε μεταξύ µας οικειότητα Ἆαι αλλη 
σμό, δεν υποψιαζόµαστε το γείτονά μας, δε πο η 
μλάψει, η ζωή µας δε σκιάζεται από σκευωρίες, διαθο ος ν 
ἐπιθουλές. Αυτή η άφρθη, άνετη και πολιτισμένη σα μον 
των ελεύθερων Αθηναίων, αυτό το «καθ ημέραν αἱ ος Χ. σα. 
νεπιθούλευτον», ὀπωςλέει αλλού ο Θουκυδίδης απ. 57), εί ον 
το κύριο στοιχείο ποὺ επέτρεψε να ανθίσει και - ο π : 
ρήσει στην Αθήνα ο πολιτισμός. Αντίθετα στη ο ών ο. 
αντίπαλη πόλη, προς την οποία ο Περικλής στον λος ο 
πιπαραθέτει την Αθήνα, µε το απολυταρχικό. της πολίτ ο 
και την κλειστή και αυστηρή της ζωή. δεν υπήρχε αυτή ο 
σική προὔπόθεση για την ανάπτυξη του πως πη σρ 
τότητα τῆς ελεύθερης έκφρασης. Και γι αυτό η Σπάρτη 

/άπτυξ σμό. , , 
αι ... λόωνας το πολίτευμα της Σπάρτης ο 
πι Και ανάλογο είναι και το δικό του πολίτευμα που περ! 
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ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


γράφει αναλυτικά στην Πολιτεία και τους Νόμους του, χλει- 
στό, απολυταρχικό, ανελεύθερο 


Εφαρµόξουµε τους γόµους από σεθασµό και όχι από 
φόδο 


«Και ενώ στην ιδιωτική µας ζωή ζούμε χωρίς να στε- 
νοχωρούμµε ο ένας τον άλλο, ὡς πολίτες δεν παρανομού- 
µε από σεθασµό κι όχι από φόθο. Και από σεθασµό υπα- 
κούοµε στους άρχοντες και στους νόμους και προπάντων 
σ᾿ εκείνους που προστατεύουν τους αδικούµενους καθώς 
αι σ᾿ εκείνους που, μολονότι είναι, άγραφοι, η παράθα- 
σή τους φέρνει καταισχύνη στον παραθάτη, που όλοι την 
ομολογούν» (11.37). 


Ἠδώ ο Περικλής αντικρούει τον ισχυρισμό των ολιγαρχι- 
πών --που είναι χαι ισχυρισμός του Γλάτωνα-- ότι η δηµο- 
πρατία είναι άναρχο πολίτευμα, δηλαδή πολίτευμα στο οποίο 
οι πολίτες δεν εφαρμόζουν τους νόμους χαι δεν υπακούουν 
στους άρχοντες της πόλης. Εφαρμόζουν τους νόμους και υπα- 
κούουν σ᾿ αυτούς που κυθερνάν οι πολίτες της Αθήνας, λέει ο 
Περικλής, όχι όµως από εξαναγκασμό ή φόθο αλλά από δέος, 
από σεθασµό και από δική τους θέληση. Έχουν τόσο πολύ α- 
ναπτυγµένη την πολιτική τους συνείδηση, ώστε το «οφείλω». 
το «πρέπει» τους κατευθύνει σ᾿ όλες τους τις ενέργειες και τις 
πράξεις. Μια τέτοια ανώτερη σχέση του πολίτη προς τους νό- 
μους παι τους άρχοντες δεν υπάρχει στα απολυταρχικά καθε- 
στώτα του τύπου της Σπάρτης, στα οποία η υπακοή επιθάλλε- 
ται, δεν προέρχεται από ελεύθερη προαίρεση. 

Δείγμα τελειότητας των γόµων και ανθρωπιάς είναι και η 
προστασία που έθρισκαν στην Αθήνα οι καταδιωκόµενοι και 
οι αδικούµενοιό. Και δείγµα ηθικής και κοινωνικής ανάπτυξης 
ήταν και ο σεθασµός που έτρεφαν οι Αθηναίοι προς το άγρα- 


6. Την προστασία των αδικούµενων την πρόθλεπε νόμος του Σόλωνα (Αριστ. 
Άθην. Πολιτεία 9). Αυτός ο νόμος κατάγραφε µια εθιµική παράδοση πολύ 
ζωντανή στην Αθήνα των ιστορικών χρόνων, κατά την οποία η μυθική Α- 
θήνα βοήθησε τις Αργείες µάνες να θάψουν τα νεκρά παιδιά τους, που έ- 
πεσαν στη Θήθα (Ευριπ. Ἰκέτιδες), προστάτεψε τους απόγονους του Ηρα- 
Κλή από το διωγμό του Ευρυσθέα (Ευριπ. Ηρακλείδες) και δέχτηκε φιλό- 
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ΦΟ δίκαιο. Ἡ αναφορά του Περικλή σ᾿ αυτό µας φέρνει στο 
νου την Αντιγόνη του Σοφοκλή και τις θεωρίες των σοφιστών 
της σχολής του Ιππία για το φυσικό δίκαιο. ι - 

Αυτή η ατμόσφαιρα της δημοκρατικής Αθήνας (των ελεύ- 
θερωῶν), µε την αθίαστη και µόνο από την αίσθηση του χρέους 
υπακοή στους νόμους, την ανθρωπιά στη μεταχείριση των ᾱ- 
δικούµενων, τις ανυποψίαστες κοινωνικές σχέσεις, γενικά την 
ελεύθερη ζωή, προθάλλεται από τον Περικλή σε αντίθεση 
προς την ατμόσφαιρα που επικρατεί στη Σπάρτη, που οι ον 
της είναι για τους πολίτες τύραννοι, όπως λέει και ο Ηρόὲ οτος 
(ΝΠ.Ι04), οι πολίτες της ζουν µε άπειρους περιορισμούς, ια: 
πόμα και στην ιδιωτική τους ζωή, και σε κανέναν ξένο, ούτε 
ακόμα χαι σε αδικούµενο και κατατρεγµένο, δεν επιτρέπεται 
να καταφύγει εκεί. , ς 

Ο Πλάτωνας εντούτοις είναι µετο μέρος της συντηρητικής 
και αυταρχικής Σπάρτης. Την υπερακοντίζει μάλιστα. Στο 
σύστημά του οι πολίτες ζουν αποχομµένοι από τον έξω κόσµο, 
σ) ένα καθεστώς υπερσυντηρητικό, αυταρχικό, σκληρό, κάτω 
από αφόρητη πίεση. Χαρακτηριστικά γι’ αυτή την. ατμοσφοίρα 
αποσπάσματα από το έργο του παραθέσαµε ιδιαίτερα στο τε- 
λευταίο µέρος του 3ου κεφαλαίου. Παραθέτουµε εδώ κι ένα 
άλλο πολύ εύγλωττο για το πραγματικά αποπνικτικό - φασι- 
στικό του πνεύμα. Το αφιερώνουμε χι αυτό στους θαυµμα- 
στές του! 


«Ο πρώτος χαι ο καλύτερος νόμος στην πόλη», υπο- 
στηρίζει ο Πλάτωνας, «είναι: ποτέ, σε Καμιά περίπτωση, 
κανένας πολίτης, ούτε άντρας ούτε γυναίκα, να µην είναι 
αυτεξούσιος, χωρίς αρχηγό, ούτε κανένας πολίτης να συ- 


Ἑενα στα στερνά του το δύστυχο Οιδίποδα (Σοφ. Οιδ. επί Κολωνφ). Και 
γι) αυτή την παράδοση οι Αθηναίοι αισθάνονταν ιδιαίτερη υπερηφάνεια. 
(βλ. Γοργ. Επιτ. απ. 6, Πλ. Μενέξ. 2300 κ.ε., Ισοκρ. ΑΙ 52 κ.ε). Ἑ- 
δειχνε ότι η πόλη τους είχε µια βαθιά ανθρωπιστική παράδοση που φιλο- 


τιμούνταν να τη συνεχίσουν. Ο ανθρωπισμός, βέδαια, είναι αρωμβισίας 
με τον ιμπεριαλισμό και την εκμετάλλευση. Και από πότε που η Αθήνα ο 
Ύινε ιµπεριαλιστική δύναμη η ωραία αυτή παράδοση «ος έκφραση θατωπῖς 
πολιτικής ατόνισε ἡ έσθησε ολότελα. Οι Αθηναίοι έγιναν εκφραστές της 
δύναμης του ισχυρότερου, όπως χαι οι Σπαρτιάτες, και συχνά έκαναν φο- 
δερά εγκλήματα σε βάρος των αδυνάτων. 


ΙΝ6. 


ε ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


νηθίδει να κάνει ό,τι θέλει, είτε ασχολείται µε σοθαρά 
έργα ἡ χι αν ακόµα διασκεδάζει: ο καθένας για το κά- 
θετι, και στον πόλεμο και στην ειρήνη, να κοιτάξει πάν- 
τρτε τον αρχηγό του στα μάτια να δει τι θέλει και να τον 
ακολουθεί από πίσω: και να ζητάει τις εντολές του ακό- 
µα και για τα πιο ασήμαντα πράγματα τῆς ζωής του, ό- 
πως π.χ. πότε πρέπει και πότε δεν πρέπει να στέκεται ᾱ- 
Ἀίνητος, πὀτε να περπατάει, πότε να γυμνάξζεται, πότε 
να λούξεται, πότε να τρώει, πότε να σηκώνεται τή όγτα 
ον αν. ἤ να Εκτελεί άλλα παραγγέλµατα: 
μάχη να µην καταδιώκει κανέναν εχθρό ούτε να 
υποχωρεί ο ίδιος, αν πρώτα δεν το αναφέρει στον α 
γό του και δεν πάρει εντολή. Μ᾿ ένα λόγο ποτέ ος 
µην ενεργεί με τη δυκή του πρωτοόουλία, ούτε να εί 9 
Ἀανός να κάνει κάτι τέτοιο» (Νόμοι 94233. ν ; 


Τι να πούμε; Δεν αρχεί μό αυτοτοα πασμα να αἱ 
νο αυτό το απόσπασμα να κα 

) 6 
ταδικάσει τον Πλά ὦνα 


᾽ 


Ζούμε ευχάριστα και απολαύουμε όλα τα χαλά 


νά Ὃ ο μι μας καθιερώσαµε όσο γινό- 
να τελούµε συχνά ...- πα Ας λωών -. 
με, άλλωστε, χαι άνετα σπίτια τν» -... ο. 
νιώθουμε κατοικώντας σ᾿ αυτά δεν ποννα.. 
σε στενοχώρια’ κι ακόμα, µεγάλη καθώς είναι η η 
μας, εισάγονται σ’ αυτή όλα τα καλά απ᾿ όλο τον κόσι τν 
ἔτσι μπορούμε να χαιρόµαστε τα αγαθά των άλλων κά 


ρών µε την ίδια ευκολία πο ό ά 
ο πα ν χαιρόµαστε χαι τα δικά µας 


ταν 


ας αρ σνς ο αι στην ευχάριστη ζωή στην Α- 
ὃ ας ης (μιλάμε πάντα για τους ελεύθερου ί- 
αν έ ι 
μα... ος έκαναν γιορτές για να ντο ανν 
μ.ο Ἔ διαλόγους, πήγαιναν στο θέατρο. Είχαν όλα 
ἂν οπά» ο ἆ ο τον Πειραιά, το µεγάλο λιμάνι, έφταναν στην 
ως ο. ον απ όλη την Ελλάδα. Έφταναν στην Αθήνα 
-... ναι που ἔφερναν νέες ιδέες και έδιναν ώθηση για 
Ὄργιες αναζητήσεις. Και ο Ισοκράτης λέει µε ώρδαςς 


θήν 
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γεια: «Π πόλη µας ήταν πάντοτε τόπος αδιάκοπης συγκέντρω- 
σης Ἑένων επισκεπτών (η δ᾽ ηµετέρα πόλις άπαντα τον αιώνα 
τοις αφικνουµένοις πανήγυρίς εστιν. Πανηγ. 46). 

Χρειάζεται να σημειώσουμε ότι σ᾿ αυτή την παράγραφο ο 
Περικλής μιλώντας για άνετα σπίτια και υλικές ανέσεις αντα- 
νακλά κατάσταση που επικρατούσε στα ανώτερα κοινωνικά 
στρώματα της Αθήνας, στα οποία ανήκε και αυτός. Η κατώ- 
τερη κοινωνική τάξη, η τάξη των ακτημόνων και των µεροπα- 
µατιάρηδων και συχνά άνεργων (γιατί τη δουλειά την έκαναν 
οι δούλοι και μάλιστα δωρεάν). που ήταν και η πολυπληθέστε- 
ρη, ζούσε στη φτώχεια και δεν είχε οικονομικές δυνατότητες 
για να «εκπλήσσει το καθ’ ηµέραν λυπηρόν», δηλαδή να καλο- 
περνά. Τα διάφορα βοηθήματα από την πόλη τη συντηρούσαν, 
αλλά δεν της έδιναν δυνατότητες για ανέσεις. 

Μιλάει ο Περικλής και για διακοπές που αποσκοπούσαν 
στην Ἑεκούραση και την ψυχαγωγία. Μα η ανώτερη κοινῶνι- 
κή τάξη δε χρειαζόταν να κάνει διακοπές για να Εεκουράζεται 
και να ψυχαγωγείται. Όλο το χρόνο είχε διακοπές και ψυχα- 
γωγία. Ποτέ της δε δούλευε. ΄Αλλοι δούλευαν γι αυτή.’ 

Στην αντιπαραθολή των ιδεών του Πλάτωνα µε τις ιδέες 
του Επιτάφιου βρίσκουμε πάλι και στην παράγραφο που ανα- 
πτύξαµε την αντίθεση ανάµεσα στο συντηρητισµό και την 
προοδευτικότητα. Ο Περικλής θεωρεί τις ανέσεις, την ψυχα- 
γωγία, την ανταλλαγή αγαθών και ιδεών, την ελεύθερη έκφρα- 
ση που εξασφάλιζε στους πολίτες τῆς η δημοκρατία αρετές του 
πολιτεύματος. Αντίθετα ο Πλάτωνας είναι ενάντιος στις ανέ- 
σεις και την ανοιχτή ζωή. την Πολιτεία του (272/) αντιπαρα- 
θάλλει τη δική του σωστή πολιτεία προς την άσωτη πόλη (τη 


7. Ο Σωκράτης του Βάρναλη (όπου παραπάνω, σ- 94) διατυπώνει δριμύ κα- 
τηγορητήριο κατά του Περικλή γι’ αυτή του την εξιδανικευµένη Ἐικόνα της 
αθηναϊκής δημοκρατίας µε τα ακόλουθα λόγια: 

«Όταν ο Περικλής µας έλεγε πως η δύναμη και η καλοπέραση της πο- 
λιτείας είναι σωτηρία (καλοπέραση και δύναμη) των δυστυχισµένων. δεν 
ήθελα να παραδεχτώ πως κορόιδεθε. Τι εννοούσε λέγοντας πολιτεία; Ὁ- 
λους µας; Όχι βέδαια. Αν όλοι µας εφτυχούµε, δεν έχει κανένας ανάγκη 
να σωθεί. Εννοούσε καθαρά τους λίγους παραλήδες και πολιτικούς: μ᾿ ένα 
λόγο τους έξυπνους. Όταν εκείνοι τρώνε. χορταίνουμ’ εμείς κι όταν ᾱ- 
φτοί θησαθρίζουν. εμείς πλουταίνουµε: κι όταν εκείνοι δε γίνονται πλου- 


166 
ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Φῆνες για να ικανοποιούν κάθε 


στον τρυφηλό 
Οἱ ς να µέ ὠχικά απ’ ό 

παράγει η γη (όσα γεωργία δίδωσι και φέρει, τη θέλει τη 
ζωή της πόλης λιτή, αυστηρή, σπαρτιατική. . 


ι Έχουμε την πόλη µας ανοιχτή σ᾿ όλους. Αντιμετωπί. 
οὓμε τους εχθρούς µας µε τή γενναία µας καρδιά 


« Έχουμε ελεύθερη την είσοδο στην πόλη µας και δεν 
ἐμποδίζουµε κανένα να την Επισκεφτεί και να μείνει σ᾿ 
αυτή, Ύια γα µη µάθει ή να µη δει κάτι, που αν δεν το 
κρύδαμε χαι τό Άλεπε κάποιος απ᾿ τους εχθρούς µας θα 
ωφελούνταν: γιατί δεν Εμπιστευόµαστε τόσο στις .-- 
τοιµασίες Ἆαι στα απατηλά τεχνάσματα όσο στην αν- 
δρεία μας κατά την ώρα της μάχης: και στην αγωγή, ενώ 
εκείνοι (οι: Σπαρτιάτες) από μικρά παιδιά ασκούνται 
σκληρά Ύια να γίνουν ανδρείοι͵ εμείς περνάµε τη ζωή 
μας χωρίς Χαμιά πίεση: κι όµως κι εμείς τω σου. 
με Χινδύνους ίσους στο μέγεθος µε τους κινδύνους που 
αντιμετωπίζουν οι αντίπαλοί µας µε ορμή θα λι- 
Ύότερη απ᾿ αυτούς» 411.99). 


΄ Ἡ ος η προς τη Σπάρτη συνεχίζεται. Η Σπάρτη. 

πό φόδο µη διαφθαρούν τα ήθη της, ούτε δεχόταν ξένους 
ούτε επέτρεπε στους πολίτες της να ταξιδεύουν έξω από τη 
Λακωνική, εκτός µόνο όταν έκαναν εκσ πα 


ανω τρατείες. Στα πολεµι- 
κά . / ο. μι 
πάλι, για να έχει Ύενναίο στρατό, ασκούσε τους πολίτες 


από µικρή ηλικίᾳ στην πολεμική τέχνη, υποθάλλοντάς τους σε 


σιότερο ί Ἡ ί ό 
ροι, φτωχαίνουμ’ εμείς περισσότερο: χι όταν εκεινών η περιουσία 


βρίσκεται σε κίντυνο, χάνουμ’ εμείς τον ύπνο μας! 
θες, ν- παραλής της Αθήνας ύψωσε χωρίς ντροπή µπροστά στα μά 
υ φλομωμένου πλήθους την ατιµία των ολί έ Ἡ 

! ολίγων. έος, µεγαλεί. 
δόξα των πολλών. της Πατρίδας! ο 


-. Ὁ πρώτος, βλέπετε. 
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σκληρές δοκιμασίες, και τοὺς μάθαινε να καταφεύγουν ακόµα 
και στην απάτη για χάρη της νίκης. 

Αντίθετα η Αθήνα ήταν φιλόξενη πόλη, ανοιχτή στους ξέ- 
γους, πανελλήνιο κέντρο. Έλληνες απὀ κάθε περιοχή, ακόµα 
και Ἑένοι, την επισκέπτονταν να δουν τα αξιοθέατά της, να 
χαρούν τις γιορτές της, να διασκεδάσουν, να σπουδάσουν, να 
Εμπορευτούν (βλ. Ισοκρ. Πανηγ. 45). 

Στην αγωγή πάλι η Αθήνα δεν είχε τη µονοµέρεια της 
Σπάρτης. Επιδίωκε τη γύµναση του σώματος αλλά και την ι- 
οόρροπη καλλιέργεια του πνεύματος. Και δεν κρατούσε τους 
πολίτες τῆς στο στρατόπεδο μόνιμα. ούτε τους μάθαινε στην 
χλεψιά και στις απάτες, όπως η Σπάρτη. Και μολαταύτα νι- 
κούσε τους εχθρούς της. Γιατί στηριζόταν στην ευψυχία των 
πολιτών της, στο θάρρος και την ανδρεία τους, που τους γεν- 
νούσε η συναίσθηση της ευθύνης τους απέναντι στην πατρίδα 
και το πολίτευμα. 

Ο Πλάτωνας όµως είναι αντίθετος σε κάθε σχέση και επι- 
κοινωνία µε τους Ἑένους. Με τις Ἐενικές επιρροές η πόλη δια- 
φθείρεται. Γι’ αυτό τη δική του πόλη τη θέλει απομονωμένη. 
Και μόνιμη μέριμνα των αρχόντων πρέπει να είναι πώς θα 
διατηρηθεί η πόλη στατική, πώς θα μείνουν οι νόμοι της όσο 

το δυνατόν αµετάθλητοι (πώς χρη την αμετάστροφον αυτοίς 
εγγίγνεσθαι κατά φύσιν δύναμιν, Νόμοι, 9604): και πώς, αν 
κάποια νέα ιδέα διαδοθεί στην πόλη, να την καταπολεµήσουν, 
χωρίς καμιά καθυστέρηση, σαν εχεί που να είναι ασθένεια, 
για να θεραπευτεί η πόλη το ταχύτερο (ότι τάχιστα ιαθῄ το γε- 
γόµενον, Νόμοι 7583). 

Όπως είδαμε στο κεφ. 3, για να αποκλείσει τις επιδράσεις. 
απαγορεύει στους ξένους να επισκέπτονται την πόλη και πολύ 
περισσότερο να παραμένουν σ’᾿ αυτή! και επίσης δεν επιτρέπει 
σε κανέναν πολίτη κάτω των 40 χρονών και σε καμιά περίπτω- 
ση να ταξιδέψει στο εξωτερικό. Και σε πολίτες μεγαλύτερους 
από 40 χρονών δεν επιτρέπεται ποτέ η αποδηµία για ατοµι- 
κούς λόγους. Μπορούν να αποδηµήσουν µόνο για υποθέσεις 
π]ς πόλης και µε πολλούς περιορισμούς. Ο Πλάτωνας, λοιπόν, 
στη μάταιη προσπάθειά του να διατηρήσει την πόλη στατική 
και ανόθευτη, θεσπίζει έναν απόλυτο απομονωτισµό. 


0 ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


“γαπάμε το ωραίο και επιδιώκουμε τή γνώση. ο 
πλούτος για µας είναι µέσο δημιουργίας 


«Αγαπάµε το ωραίο, χωρίς να επιδιώκουμε την πολυτέ- 
λεια και να ξεφεύγουμε από το μέτρο" αγαπάμε τη γνώ- 
ση, χωρίς να γινόμαστε νωθροί; ο πλούτος µας πάλι εἷ- 
ναι ια µας µέσο δημιουργίας των απαραίτητων και όχι 
αίτιο Χομπορρημοσύνης' ούτε θεωρείται ντροπή σε µας 
να παραδέχεται κανείς τη Φτώχεια του: ντροπή θεωρεί- 
ται να µην προσπαθεί να την αποφεύγει µε έργα» 1.40). 


Τα πολλά υλικά αγαθά. ο πλούτος και η καλοπέραση θα 
μπορούσαν, λέει ο Περικλής, να διαφθείρουν τους πολίτες, να 
τους συνηθίσουν στην πολυτέλεια ή ακόµα να τους κάνουν υ- 
περοπτικούς και αδιάφορους για τις τέχνες χαι τα γράµµατα. 
Αλλά κάτι τέτοιο δε συνέδθη. Οι Αθηναίοι αναδείχτηκαν ι- 
διαίτερα εραστές του ωραίου, χωρίς η φιλοκαλία τους να τους 
απομακρύνει από το μέτρο. «Φιλοκαλούσαν», αγαπούσαν τις 
τέχνες, αλλά «μετ ευτελείας», µε αίσθηση του μέτρου χαι απο: 
στροφή προς την ανατολίτικη σπατάλη και αλαζονεία. Το «μη- 
δέν άγαν» και το «μέτρον άριστον» ήταν κανόνας ζωής τους. 
Είχαν να Ἑοδέψουν και μπορούσαν να κατασκευάσουν πολυ- 
τελή και ογκώδη δημόσια τίρια. Δεν το έκαναν όµως! Θα ή- 
ταν «ύθρις». Και την ύθρη την τιμωρούσαν ακόμα και οι θεοί. 
Δεν έφτασαν στην τέχνη τους σε καμιά υπερθολή. Επιδίωκαν 
μόνιμα και σταθερά τη χάρη που πηγάζει από την απλότητα 
χαι τη λιτότητα. 

Αγαπούσαν ακόµα οι Αθηναίοι µε πάθος -“πέρα από τις 
τέχνες-- τη σοφία, τα γράμματα. Και στην περιοχή αυτή ο 
πλούτος δεν τους στάθηκε εμπόδιο. δεν τους έκανε οχνηρούς. 
δεν τους μείωσε το ζήλο και δεν τους εξασθένισε τη θέληση για 
την πατάκτηση της γνώσης. 

Δείγμα υγείας και ακμής του πολιτισμού της Αθήνας εί- 
γαι και το ότι η θεωρητική ενασχόληση δεν απομάκρυνε τους 
πολίτες της από την πρακτική της ζωής και τη δράση. Πρώτοι 
στη θεωρία οι Αθηναίοι και πρώτοι στην πράξη, την πράξη 
βέθαια που είχε σχέση µε τα κοινά της πόλης. Γιατί στην άλλη 
πράξη, την εργασία και την τεχνική, δεν ήταν καθόλου πρώ- 
τοι. Και πώς να είναι͵ αφού έτρεφαν βαθιά περιφρόνηση προς 
την εργασία και τους ανθρώπους του μόχθου: Στην εργασία 
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τοώτοι ήταν οι δούλοι και οι φτωχοί πολίτες που δούλευαν 
ω ώμον ότι καθένας οφείλει γα αποφεύγει τη ος 
Ζεια µε έργα δεν µπορεί να έχει αναφορά στην ωμή) ον 
του θεωρούσε την εργασία αναξιοπρεπή απασχόληση και ο 
τοία άλλωστε δε ζούσε στη Φτώχεια. Εχει αναδοκὰ στη ά 
κωνομµικά κατώτερη τάξη. στους φτωχούς που δού ο. ία 
μολοντούτο δεν μπορούσαν να διαφύγουν «το πόνο εμας . 
ρέ µεναν φτωχοί, όπως συµθαίνει πάντα στις ταξικές επµετα 
πτικές κοινωνίες. ) ο, 
ορ πας ς Αθήνα, χάρη στις ιδιαίτερα Ὃ ος 
αυτή συνθήκες (νίκη κατά των Περσών, εισροή ο” ὠορόλω 
τόλη, ανάπτυξη του πολιτεύματος στη μορφή της ιν ο . 
εκείνης της εποχής κτλ.). αναδείχτηκε σε ως ο 6 ὡ δν ς 
Γλλάδας και εκφραστή της παιδείας και του πο πέσμο λν 
λίκαια, εχτός από τον Περικλή, και ο Ἰσυκράτης νονς μον 
γεύεται για τη µεγάλη συμθολή της Αθήνας στον ας ον 
τῶν ανθρώπινο πολιτισμό. «Τόσο πολύ». γράφει, ης η .. 
Ξεπέρασε τους άλλους στη σκέψη και στο λόγο, ο 8ν ο τ 
τές της να έχουν αναδειχτεί σε δάσκαλους των άλ ον ον 
γινε αιτία η Αθήνα ώστε το ελληνικό όνομα να µην ο... 
πια τη φυλετική συγγένεια αλλά την πνευματική και να Α 
μάζονται Έλληνες πιο πολύ όσοι μετέχουν στη δική μας αν 
δεία παρά όσοι έχουν την κοινή ελληνική καταγωγή». (]α- 
ην 8 
Νε ος του Περικλή για τη Σπάρτη με τὴν απ 
του στην επίδοση των Αθηναίων στα Ἰδάμμσα Ὃ ορ 
στην καλή χρήση του πλούτου και στην παράλ. ηλη δρά : πο .. 
στην πόλη είναι Φανερός. Οι Σπαρτιάτες περιέπεσαν σὲ . τας 
π]. µονοµέρεια. Πρόσεξαν το σώμα, αδιαφόρησαν Ὕ ςν 
πνεύμα. Γι’ αυτό ήταν άριστοι μαχητές, αλλά δε δηµιούργησ' 
ευ κό πολιτισμό. ᾿ . 
κ να ντα. κινείται στη µονομέρεια. Ἠλάπει την τέ- 
Ίνη αρνητικά, απορρίπτει τον ΄Όμηρο και τους άλλους Ὃ ο. 
και θεωρεί τα δημιουργήματα των εικαστικών τεχνών φε ὦ 
σὲ έσχατο βαθµό, γιατί είναι «είδωλα των ειδώλων», ... 
μήσεις του αισθητού κόσμου που κι “αυτός είναι ιός 
του ιδεώδους. Και ενώ υποτιµά την τέχνη, τιµά υπέρµετρα ᾠ 
᾿νώση και τη Φιλοσοφία. Όμως, υπόδουλος όπως είναι στη 


᾿ 
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ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


ιδέα τής ανισότητας που γι’ αυτόν είναι βιολογικός νόμος, στε- 
ρεί τη γνώση (στην Πολιτεία του) όχι µόνο από τους δούλους 
αι γενικά από όσους δεν έχουν πολιτικά δικαιώµατα, όπως 
έκανε και η αθηναϊκή δημοκρατία, αλλά και από την κατώτε- 
η τάξη των ελεύθερων, που ήταν και η πολυπληθέστερη, και 
την επιφυλάσσει για τους πολύ λίγους, για την άρχουσα αρι- 
στοκρατική τάξη, τη µόνη ικανή, όπως υποστηρίζει, να φιλο- 
σοφεί χαι να κυθερνά. 


Όλοι µας ασχολούμαστε µε τα κοινά 


«Είμαστε σε θέση να ασχολούμαστε τόσο µε τις ιδιωτικές 
μας υποθέσεις όσο και µε τις δηµόσιες' και ενώ ο καθέ- 
νας κοιτάζει τη δουλειά του, εν τούτοις έχουµε ικανο- 
ποιητική γνώση για τα πολιτικά πράγματα! γιατί µόνο ε- 
µείς εκείνον που δε μετέχει ενεργά στα χοινά όχι µόνο 
δεν τον θεωρούμε φιλήσυχο και νοµοταγή πολίτη αλλά 
επιπλέον τον θεωρούμε και άχρηστο» (11.40). 


Στην Αθήνα η ασχολία µε τα κοινά ήταν καθήκον όλων 
των ελεύθερων. Ο Σόλωνας µάλιστα είχε θεσπίσει νόµο που 
όριζε να θεωρείται άτιµος και να χάνει τα πολιτικά του δι- 
παιώµατα ο πολίτης που σε περίοδο εμφύλιας διαμάχης δεν έ- 
παιρνε θέση και δεν τασσόταν φανερά χαι ενεργά µε το µέρος 
τῆς µιας ή τῆς άλλης πολιτικής μερίδας. Έλεγε ο νόμος του 
Σόλωνα: «άτιμον είναι τον εν στάσει µηδετέρας μερίδας γενό- 
μενον» (Πλουτ. Σόλ. 20). Ἠθελε μ᾽ αυτό το νόµο ο μεγάλος ε- 
κείνος νομοθέτης να διδάξει τους πολίτες να έχουν αναπτυγ- 
µένη την πολιτική τους συνείδηση και σε χρίσιµες στιγμές να 
μην κοιτάζουν πώς θα αποφύγουν τους κινδύνους, αλλά πώς 
θα υπερασπίσουν τις ιδέες τους. Ἡ δημοκρατία έτσι θα µπο- 
ρούσε να διατηρηθεί, όταν δηλαδή όλοι οι πολίτες της ήταν 
πρόθυμοι να την υπερσπίζονται ενεργά. 

Ο Περικλής επεκτείνει αυτή την πολιτική αρχή. Ο πολίτης 
οφείλει να είναι πολιτικά ενεργός σ’ όλη του τη ζωή. Πρέπει 
να θεωρεί τον εαυτό του αναπόσπαστο από την πολιτική κοι- 
νότητα και να εξαρτά την ατομική του ευτυχία από την ευτυ- 
χία του συνόλου. Ἡ πόλη του παρέχει όλα τα καλά τῆς προηγ- 
µένης πολιτικής διαθίωσης. Έχει όµως και την αξίωση να 
θεωρεί τα κοινά δική του υπόθεση, να είναι ταυτισµένος µε 
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την πόλη Ἆαι να τις προσφέρει ολοπρόθυμα τις υπηρεσίες να, 
Ο πολίτης που αδιαφορεί για τα κοινά, ο ος κο 
κοιτάζει µόνο πώς θα βολέψει τον εαυτό του δεν έχει - 
στην αρχαία δημοκρατία. Ο Περικλής χαρακτηρίξει τον α - 
λιτικό άνθρωπο αχρείο, δηλαδή ύπαρξη χωρίς καμιά χρησ 
µότητα και αξία, ό,τι απόδιδαν οι αρχαίοι µε τον όρο άτιµος 
(στερ. α Ἐτιμή). .. 
Η απασχόληση πάλι του πολίτη με πολλά, και µετα ε 
του προθλήµατα και µε τα προθλήµατα της πόλης, και η κα. 
λήψη διάφορων δηµόσιων ευθυνών, αυτή η ον ώμο 
στην Αθήνα ήταν επαινετή, γιατί έτσι ο πολίτης ανέη να 
τόλμη και πρωτοθουλία, αποκτούσε πολύτιμες εµπειρίες 
Ἱινόταν ικανότερος και καλύτερος. 
Στη Σπάρτη. αντίθετα, η ευθύνη για τα ποινά δεν ςοκὰ 
στο λαό και η πολυπραγμοσύνη θεωρείται ελάττωμα. . ὦ 
Πλάτωνας υιοθετεί τις αντιλήψεις της ο παπα αν 
πης. Του προκαλεί αποστροφή η συμμετοχή του φαύ ου μα 
οτα κοινά και η πολυπραγμοσύνη του. Κατά τη δική του 4 
Πίληψη ο λαός είναι στερηµένος από πολιτική ο πα ΛΑ 
δια η φύση τον καταδίκασε να µην µπορεί να μετέχει στ ας 
νά και να ασκεί πολιτική εξουσία. Δεν είναι Φτιαγμένος α ώ 
πολύτιμο μέταλλο για να έχει διοικητικές ικανότητες, γεννή 
θήκε για να δουλεύει, όχι για να κυθερνάει. . 
Και η πολυπραγμοσύνη, που για τη με κοκ νῇ 
τή, για τον Πλάτωνα είναι κακία, αδικία, γιατί ο ᾷ 
Πῃ δικαιοσύνη που επιθάλλει η φύση. Δικαιοσύνη ο. πο 
που κυθερνάει να κυθερνάει πάντα και η τάξη που ον 
να δουλεύει πάντα, γιατί αυτός είναι ο προορισμός τους. .. 
ζφτιασε τον κόσμο η φύση, ο θεός. Ἐπομένος καλός Ὃ οσα 
ὃεν είναι εκείνος που έχει ενδιαφέρον για όλες τις υπο ο. 
τής πόλης, που εκφέρει γνώµη, ψηφίζει χαι ο 
μόσια αξιώματα. Καλός πολίτης είναι εκείνος που αι . 
µε τα έργα της κοινωνικής του τάξης και µε τίποτε ά Ξ 
ανήκει στην ανώτερη τάξη κυθερνά, αν ανήκει στην κατώτερη, 
στο λαό, δουλεύει και υπακούει. 


ἰν ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Συνδυάξουµε τη θεωρία µε την πράξη: και γι’ αυτό ε- 
νεργούµε µε υπευθυνότητα και θάρρος 


«Ὑπερέχουμε από τους άλλους (τους αντιπάλους µας 
Σπαρτιάτες) και σε τούτο: εμείς οι ίδιοι και σκεπτόµαστε 
χαλά αυτά που πρόκειται να κάνουμε και τα αποτολµά- 
με στους άλλους η άγνοια των κινδύνων προκαλεί πα- 
ράλογη τόλµη (θράσος), ενώ ο υπολογισμός των κινδύ- 
γων προκαλεί φό6θο (δισταγμό). Όμως δίκαια πρέπει να 
θεωρηθούν ότι αυτοί έχουν το µεγαλύτερο ψυχικό σθέ- 
νος οι οποίοι γνωρίζουν πολύ καλά ποια πράγματα φέρ- 
γουν δυσάρεστες συνέπειες και ποια ευχάριστες και εν- 


τούτοις µε θάρρος αντιμετωπίζουν τους κινδύνους» 
(1.40). 


Ο Αθηναίος πολίτης συνδυάζει το λογισμό µε την πράξη. 
Σκέπτεται ελεύθερα και πραγματοποιεί αυτά που σκέπτεται. 
Έχει τόλμη, που όµως την αντλεί από τη γνώση των πραγµά- 
των, την εκτίμηση που κάνει ο ίδιος για τους κινδύνους. 

Αντίθετα, ο πολίτης των απολυταρχικών καθεστώτων, ό- 
πως της Σπάρτης και της πλατωνικής πολιτείας͵ δρα χωρίς να 
σκέπτεται και να προθληµατίζεται ο ίδιος Ύι᾿ αυτά που κάνει. 
΄Αλλοι σκέπτονται γι αυτόν. Έχει κι αυτός θάρρος, που όμως 
δεν είναι τόλμη, αποφασιστικότητα που προέρχεται από γνώ- 
ση, είναι θράσος, θάρρος που προέρχεται από άγνοια. Γι αυ- 
τό, αν σε στιγµή κινδύνου μάθει την αλήθεια, γρήγορα απο- 
θαρρύνεται. 

Ἐπομένως άριστοι πολίτες είναι αυτοί που γνωρίζουν πο- 
λύ παλά και τα ευχάριστα χαι τα δυσάρεστα, που μπορούν να 
προέλθουν από τις ενεργειές τους, και µολαταύτα δεν αρκούν- 
ται στα ευχάριστα, όταν αυτά τους ωφελούν προσωρινά µόνο, 
ούτε αποφεύγουν τα δυσάρεστα, όταν αυτά τους υπηρετούν 
µακροπρόθεσµα. Τέτοιους υπεύθυνους και συνειδητά τολµη- 
ρούς πολίτες δεν µπορούν να διαμορφώσουν ούτε Ὁ σπαρτια- 

τική ούτε η πλατωνική πολιτεία͵ γιατί και οι δυο δεν παρέ- 
χουν στους πολίτες τους περιθώρια για ελεύθερο λογισμό. 


Είμαστε ικανοί να αντιµετωπίξουµε τη ζωή 


«Ο καθένας µας µπορεί, νομίζω. να ενεργεί µε εξαιρετι- 
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κή επιδεξιότητα και χάρη σ ένα πλήθος εκδηλώσεων της 
ζωής» (1.41). 

Οι πολίτες της Αθήνας δεν είναι στενόθωροι στη σκέψη 
ούτε αποκοµµένοι από τη ζωή. Σκέπτονται, μελετούν, Φιλοσο- 
φρύν, αλλά και ενεργούν, δρουν. Συνδυάξουν τη θεωρία με 
την πράξη, την ιδιωτική ζωή και τη δημόσια, απλώνουν τη 
σκέψη τους και εκδηλώνουν τη δραστηριότητά, τους σε πολ- 
λούς τοµείς. Και γι’ αυτό έχουν πολλές εμπειρίες χαι ικανό- 

ητες. : 
π ἀίδνία, οι πολίτες των απολυταρχικών καθεστώτων δεν 
όχουν αυτές τις δυνατότητες και γι’ αυτό δεν αποκτούν υκανό- 
τητες για δραστηριότητες πέρα από την περιοχή στην οποία 
είναι ταγµένοι να ενεργούν. Και οι πολίτες της πλατωνικής 
πολιτείας µε την ανελευθερία στην οποία ζουν, τη στενή θεώ- 
ὀήση της ζωής και την αυστηρή ειδίκευση σ᾿ ένα µόνο έργο δεν 
μπορούν να έχουν αυτή την πολυδιάστατη προσωπικότητα των 
πολιτών της δημοκρατικής Αθήνας, ούτε να ζουν τη ζωή τους 
«ευτραπέλως και µετά χαρίτων». 


Η ελευθερία προὐποθέτει ελεύθερη ζωή χαι ή ελεύθε- 
ϱἡ ζωή γενναία καρδιά 


«Για να αι κανείς ευτυχισμένος πρέπει να αι λεύτε- 
ρος’ Χαι για να αι λεύτερος πρέπει να αι γενναίος» 
143). 


Ευτυχία, ελευθερία, γενναίο φρόνημα είναι αξεχώριστα, 
το ένα προὐποθέτει το άλλο. Για να ναι κανένας ευτυχισµέ- 
νος, χρειάζεται να ναι λεύτερος' και για να αι λεύτερος, 
χρειάζεται να έχει τη δύναµη να υπερασπίζεται την ελευθερία 
του. 

Η ελευθερία θεμελιώνει την ευτυχία. Ο δούλος δεν µπορεί 
ποτέ να είναι ευτυχισμένος, γιατί είναι στερηµένος από την ε- 
λευθερία του. Αλλά και ο δειλός δεν µπορεί να είναι ευτυχι- 
ὀμένος, γιατί δεν έχει τη δύναμη να υπερασπίζεται την ελευ- 
θερία του. Η ελευθερία, λοιπόν, είναι απαραίτητος όρος για 
την ανθρώπινη ευτυχία. ᾿ 

Ο Πλάτωνας όµως είναι απολογητής του αυταρχισμού και 
π]ς ανελευθερίας. Κατ’ αυτόν η ευτυχία δεν πηγάξει από την 
ελευθερία αλλά από τη στέρηση της ελευθερίας. Τέλειοι και 
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ευτυχισμένοι πολίτες είναι εκείνοι που υπακούουν τυφλά, δε 
συξητούν, δεν κρίνουν. δεν αμϕισθητούν. ΄Αλλωστε ως προς 
το σηµείο αυτό και η δημοκρατία της Αθήνας δεν ήταν συνε- 
πής στην ιδεολογία της, όπως εκφράζεται από τον Περικλή 
Κήρυττε ὅτι για να είναι κανείς ευτυχισμένος είναι απαραίτη: 
το γα είναι ελεύθερος. Και εντούτοις δεν έδινε την ελευθερία 
στο πλήθος των σκλάθων της, κρατούσε την ελευθερία και συ- 
γεπὼς Ἆχαι την ευτυχία µόνο για τους λί ή 
μειοψηφία των ελ οζήκιον, ι νε απο 


Η Αθήνα είναι το σχολείο όλης της Ελλάδας 


«Με δυο λόγια λέω πως η πόλη µας έχει γίνει το πνευµα- 
τικο πέντρο όλης της Ελλάδας» (1.41) 


, Κλείνουμε μ’ αυτή την υπερηφάνεια του Περικλή, ότι η 
πόλη της Αθήνας, χάρη στο δημοκρατικό της πολίτευμα, ανα- 
δείχτηνε σε σχολείο της Ελλάδας. Το ίδιο και με την ίδια Όπε- 
θηφάνεια ομολογεί Ἆαι ο Ισοκράτης. Το ομολογούσαν όλοι ότι 
Ἡ ος ήταν ο μεγάλος δάσκαλος των Ἑλλήνων, το φως της 
τα Ένας δεν το ομολογούσε: κι ήταν Αθηναίος Ο 


ΠΟΙΑ ΗΤΑΝ Η ΣΠΑΡΤΗ ΠΟΥ Ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ 
ΘΑΥΜΑΖΕ ΚΑΙ ΥΜΝΟΥΣΕ᾿ 


δ.Ί. Το μεγαλείο της Αθήνας και ο θαυμασμός 
του Πλάτωνα για τη Σπάρτη 


Το τονίσαµε αι στο προηγούμενο κεφάλαιο. Η Αθήνα, η 
πατρίδα του Πλάτωνα, ήταν µεγάλη. «Παράδειγμα» και «της 
Ελλάδος παίδευσιν» την ονομάζει ο Περικλής (Θουκ. Π.37 και 
41), «πρυτανείον της σοφίας» την αποκαλεί ο Ιππίας (Πλατ. 
Πρωτ. 3374). Ο Πλάτωνας έζησε στην εποχή της παρακμής. 
Άλλά και σ’ αυτή την εποχή καμιά πόλη της Ελλάδας και του 
κόσμου δεν μπορούσε να συγκριθεί µε την Αθήνα στην περιο- 
χή του πολιτισμού. Κατά τη διάρκεια του πελοποννησιακού 
πολέμου άνθισαν οι τέχνες και µεγαλούργησαν ο Ῥοφοχλής, ο 
Ευριπίδης και ο Αριστοφάνης µε την ποίησή τους, ο Θουκυ- 
δίδης µε την ιστορία του και ο Σωκράτης µε τη φιλοσοφία του. 
Ρην ίδια εποχή συγκεντρώθηκαν στην Αθήνα οι μεγαλύτεροι 
σοφιστές της εποχής, οι οποίοι µε τη στροφή που έκαναν προς 
τη µελέτη του ανθρώπου ὡς πολιτικής και κοινωνικής οντότη- 
τας χαι τις νέες ιδέες που κήρυξαν επέφεραν επανάσταση στη 
Φιλοσοφική σκέψη και στην πνευματική ζωή της Αθήνας. Και 
στα χρόνια της παρακμής η Αθήνα εξακολουθούσε να είναι α- 


1. Όπως αναφέρουμε και στον πρόλογο, το κεφάλαιο αυτό, μολονότι δεν έχει 
στενή οργανική θέση µε το έργο, εντούτοις βοηθάει στην κατανόηση της 
πολιτικής και κοινωνικής ιδεολογίας του Πλάτωνα. Ο φιλόσοφός µας θαύ- 
µαζε το σπαρτιατικό πολίτευμα και σε µεγάλο βαθµό το υιοθέτησε. Εποµέ- 
γως μελετώντας κανείς το πολίτευμα της Σπάρτης και τη ζωή των κατοίκων 
της μελετάει κατά τρόπο έμμεσο και την πολιτική σκέψη του Πλάτωνα. 


" 
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κατάθλητη σε δυνάμεις. Ας σκεφτούμε ότι κατόρθωσε να αν- 
τιµετωπίσει τη Σπάρτη ακόμα και µετά τη σικελική καταστρο- 
Φή Ἆαι ότι έχασε εκείνο τον πόλεμο από απανωτά σφάλματα 
(όπως παρατηρεί χαι ο Θουκυδίδης, Π.65) και όχι από υλική 
ή ηθική αδυναμία: και ότι οι 30 τύραννοι δεν κατόρθωσαν να 
μείνουν στην αρχή ούτε ένα χρόνο" χι ακόµα ότι στα χρόνια 
της παρακμής στην Αθήνα δεν υπήρχαν µόνο Κλέωνες αλλά 
και Θρασύθουλοι, Και είχε ακόµα η Αθήνα και στα χρόνια 
της παρακμής τη δημοκρατία τῆς, µια δημοκρατία, βέδαια, με 
πολλές αδυναμίες, αλλά που εξασφάλιζε στους πολίτες της 
(στους ελεύθερους) τα βασικά τους δικαιώµατα. Μέσα σ᾿ αυ- 
τή τη δημοκρατία κινούνταν ελεύθερα χι ο Πλάτωνας, µολο- 
γότι τη µείωνε µε κάθε τρόπο, τη διέδαλλε και την έθριζε. 
Ενώ αυτή ήταν η Αθήνα, στη Σπάρτη, αντίθετα, κυριαρ- 
χούσε η απολυταρχία, η συντήρηση, η πνευματική Ἑηρασία και 
η απανθρωπιά. Το πολίτευμα της Σπάρτης ήταν κλειστό, στα- 
τικό, δέσµιο στην παράδοση, απολυταρχικό. αυστηρό, σκλη- 
ϱρό. Εξασφάλιζε τις προὔποθέσεις για τη δηµιουργία καλών 


τικό άνθρωπο, ούτε ένα σπουδαίο πνευματικό έργο. Δεν άφη- 
σε στον κόσµο παρά την ανάμνηση ενός μόνιμου στρατόπεδου. 
Και όµως το πολίτευμα αυτής της πόλης, που μάλιστα ήταν 
Χαι αντίπαλη στην πατρίδα του, ο Πλάτωνας το θαύμαζε και 
µε αυτό σύγκρινε υποτιµητικά το πολίτευμα της μεγάλης γενέ- 
τειράς του. 

Αγαπούσε, βέδαια, ο Πλάτωνας την πατρίδα του. Αισθα- 
γόταν όµως αποστροφή προς το πολίτευµά της. Του ήταν α- 
Φόρήτο το κλίμα της Αθήνας: Να συγκεντρώνεται ο λαός στην 
Ηνύκα, να συζητούνται δηµόσια οι υποθέσεις τής πόλης, να α- 
νεθαίνει στο βήμα ο οποιοσδήποτε πολίτης και να μιλάει, να 


Ύονται Καινοτομίες, να έχουν όλοι οι πολίτες τις ίδιες ευκαι- 
ρίες για ανάδειξη σε δηµόσια αξιώματα, να λειτουργούν οι δη- 
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Πλάτωνα. Ζούσε στην Αθήνα, αλλά κοίταξε προς τα έξω. τν 
λού ζητούσε το πρότυπο. Για πολύ καιρό το αν ο ὑωῤς . 
από τη γη, στον ουρανό. Και πίστευε ότι αν κυ ο ρὴ . 
φιλόσοφοι θα σωθεί το ανθρώπινο γένος από τα δεινά. κ 
περα, διαπιστώνοντας µε θλίψη του ότι αυτό το όραμά τ ον 
μπορούσε να γίνει πραγματικότητα, αναζητεί ένα "αρ εν ς 
τυπο. Και ως τέτοιο βρίσκει τη Σπάρτη (καθώς και τη ; κ 
Π]). Ἡ Σπάρτη, είναι, όπως γράφει (Πολ. 544 Ὃ νο 
τολλών. επαινουµένη πολιτεία». Αυτής την εν ον ον 
ζωή θαυμάζει --τη θαύμαζαν, γράφει (Πρωτ. ος ο. 
λοι οι μεγάλοι σοφοί, ο Βίας, ο Πιττακός, ο ως δι ο ν 
ο ίδιος ο Αθηναίος Σόλώωνας-- αυτής πολίτης α ήθε ον 
ναι. Αυτής το πολίτευμα εγκωμιάξζει (Φιαίτερα στους ορ . 
του (683: κ.ε., 690ή κ.ε. κτλ.). ενώ για το πολίτευμα της ο. 
δας του και για τοὺς πολιτικούς άνδρες που το κ ολα 
ὃε βρίσκει τίποτε το καλό να πει. Και είναι τόσο ο... 
κός στις κρίσεις του. ώστε μπορούμε να πούμε, χωρίς ον π 
λή, ότι κανένας άλλος δεν υποτίµησε την προσφορά ανά κα 
νας στον πολιτισμό όσο αυτός. Και λέγοι άλλοι εξύμνησαν τη 
πολυ ική Σπάρτη όσο αυτός. μμ 
τα - Πλάτωνα κατά της Αθηναϊκής κ 
κρατίας την εξετάσαµε ιδιαίτερα στο κεφ. 6. Σ’ αυτό το .. 
λαιο θα δούµε πολύ συνοπτικά ποια ήταν η Σπάρτη και τ. μμό 
λίτευµά της που θαύμαζε ο Πλάτωνας, δηλαδή Ὃ ο. ν 
την ιδεολογία και την πρακτική του σπαρτιατικού πο ... 
τος που φανερώνουν τον απολυταρχικό του μρασσιν ο ὧν 
οκληρότητά του και που τα βρίσκουμε Ἆαι στην πλ ζώα, ν πς 
λιτική θεωρία. Για να εκτιμήσει κανείς το βαθµό ον: γρ ἃ 
από τον Πλάτωνα των αρχών του πολιτεύματος της Σπάρ ο. 
χρειάζεται να συγκρίνει αυτά που αναφέρονται εδώ με ς : 
ναπτύσσονται στα προηγούμενα και ιδιαίτερα στο χεφάλαιο 3. 
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δ.2. Μια σκιαγράφηση του σπαρτιατικού πολιτεύµα- 
τος και τρόπου ζωής 


8.2.1 Οι κάτοικοι του σπαρτιατικού κράτους 


Στη Λακωνική παι τη Μεσσηνία που εκτεινόταν το σπαρ- 
τιατικό κράτος Χατοικούσαν τρεις τάξεις ανθρώπων: οι Σπαρ- 
τιάτες, οι περίοικοι χαι οι είλωτες. Οι Σπαρτιάτες αποτελού- 
σαν την Ἠγέτιδα τάξη. Οι περίοικοι (οι οικούντες περί την 
Σπάρτην) ήταν σε µια ενδιάµεση θέση, ανάµεσα στους ελεύθε- 
θους χαι τους δούλους, είχαν δηλαδή κάποιες ελευθερίες (δι- 
Χαϊωμα να έχουν ορισμένη περιουσία, να δημιουργούν οικο- 
γένεια κτλ.) Ασχολούνταν κυρίως µε τη γεωργία, τη βιοτεχνία 
χαι το εμπόριο. 

Ὃν είλωτες ήταν οι σκλάθοι της Λακωνικής και της Μεσ- 
σηνίας. Διέφεραν από τους δούλους τῆς άλλης Ελλάδας, γιατί 
αυτοί ήταν δούλοι του δημοσίου («δούλοι του κοινού», όπως 
λέεν ο Παυσανίας 11.20.6), ένα είδος περιουσίας του κράτους. 
Ἠταν δεμένοι µε το τεμάχιο γης που η πόλη έδινε στον κάθε 
Σπαρτιάτη πολίτη, κάτι ανάλογο µε τους δουλοπάροικους του 
Μεσαίωνα. Ο κύριος του πτήµατος δεν μπορούσε να τους απο- 
σπάσει απὀ τη γη που καλλιεργούσαν ή να τους απελευθερώ- 
σει ή να τους πουλήσει ή να τους σκοτώσει. Τους σκότωναν 
αλλά έπρεπε πρώτα να δώσουν το παράγγελµα οι άρχοντες της 
πόλης, οι έφοροι. Για την άθλια ζωή των ειλώτων θα πούμε 
λίγα στο τέλος του κεφαλαίου. 

Ο συνολικός πληθυσμός του σπαρτιατικού κράτους έφτα- 
γε κατά αιρούς τις 300 χιλιάδες ή τις ξεπερνούσε. Οι Σπαρ- 
τιάτες ήταν λίγοι. Στα χρόνια της ακμής ανέρχονταν στις 10-12 
χιλιάδες άντρες Χαι μαζί µε τις γυναίκες και τα παιδιά έφτα- 
ναν περίπου τις 30 µε 35 χιλιάδες. Ο εξόριστος και προδότης 
Εοδες της Σπάρτης Δημάρατοςλέει στον Ξέρξη ότι η Σπάρ- 
τη θα μπορούσε γα παρατά ί ά έ 
ο αοκόι σα! ρατάξει εναντίον του 8 χιλιάδες μαχητές 

Οι περίοικοι ήταν περισσότεροι; οι είλωτες ήταν πλήθος. 
Κατά τον Ε. Μογετ ο πληθυσμός του σπαρτιατικού κράτους 
ηταν περίπου 12 χιλιάδες πολίτες (ελεύθεροι). 80 χιλιάδες πε- 
Θἴοιχοι και 190 χιλιάδες είλωτες (πηγή: Κορδάτος 1956, σ. 
396). Ο Ξενοφώντας γράφει ότι η Σπάρτη ήταν από τις πιο ο- 
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λιγάνθρωπες ελληνικές πόλεις (των ολιγανθρωποτάτων πό- 
λεων, Λακ. Πολ. Ι.1.). Δεν υπολογίζει βέθαια στον πληθυσμό 
τους περίοικους και τους είλωτες. Φαίνεται πως για τον Έενο- 
Φώντα αυτοί δεν ήταν άνθρωποι! 


9.2.2. Η µείδξη του πολιτεύματος 


Ο Πλάτωνας επαινεί το σπαρτιατικό πολίτευμα, γιατί 
συνδυάζει τα προτερήματα της βασιλείας, της αριστοκρατίας, 
τῆς ολιγαρχίας και της δημοκρατίας (Νόμοι 6914 - 6923). Τη 
βασιλεία εκπροσωπούσαν οι δυο βασιλιάδες που ήταν κληρο- 
γοµικοί ανώτατοι στρατιωτικοί και θρησκευτικοί άρχοντες" 
την αριστοκρατία ή γερουσία, ένα σώµα που το αποτελούσαν 
26 αριστοκράτες γέροντες και οι βασιλιάδες. Αυτοί ήταν ισό- 
ὄιοι και το έργο τους ήταν κυρίως νομοθετικό: την ολιγαρχία 
οι 5 έφοροι που είχαν στα χέρια τους την εχτελεστική εξουσία 
και που σκόπιµα οι Σπαρτιάτες τους άλλαζαν κάθε χρόνο, για 
να µη γίνονται επικίνδυνοι, µια που είχαν συγκεντρωμένη µε- 
γάλη δύναμη. Στη Ρώμη ανάλογοι άρχοντες ήταν οι ύπατοι; τη 
δημοκρατία η απέλλα, ένα είδος «Εκκλησίας του Δήμου», δη- 
λαδή συνέλευσης των πολιτών. 

Η µείξη όµως αυτή δεν ήταν ισόρροπη. Στην πραγµατικό- 
τητα το σπαρτιατικό πολίτευμα ήταν αριστοκρατικό, ολιγαρ- 
χικό και αυταρχικό. Πανίσχυροι ήταν οι 5 έφοροι. Ἡ απέλλα, 
ιδιαίτερα ύστερα από τοὺς περσικούς πολέμους, δεν είχε σχε- 
δόν καμιά ισχύ. Μετείχαν σε τυπικές συγκεντρώσεις όσοι πο- 
λίπες ήταν πάνω από 30 χρονών --αυτοί ήταν περίπου δ.000-- 
και αποφάσιζαν µε βοή σε θέµατα που ετοίμαζε η γερουσία 
και τους αναποίνωναν οι έφοροι, χωρίς να προηγείται καμιά 
συζήτηση. Και αν η απόφασή τους δεν ήταν αρεστή, η γερου- 
σία δεν την επικύρωνε και έτσι δεν εφαρμοζόταν ποτέ. Ο νό- 
µος έλεγε: «όταν ο λαός δεν αποφασίζει σωστά, η γερουσία 
και οι έφοροι να µην εκτελούν τις αποφάσεις του» (αι δε σχο- 
λιάν ο δάµος έλοιτο, τους πρεσδυγενέας και αρχαγέτας απο- 
στατήρας είµεν, Πλουτ. Λυκ. 6)’. Γι αυτό ο Πλάτωνας επαι- 


2, Σ αυτό το κεφάλαιο χρησιμοποιούμε ως πηγές ιδιαίτερα τη /ακεδαιμο- 
γίων Πολιτεία του Ξενοφώντα και το Βίο υκούργου του Πλουτάρχου. Ο 
Πλούταρχος, βέδαια, δεν είναι και τόσο αξιόπιστος συγγραφέας-ιστορι- 
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νούσε τη Σπάρτη. γιατί ήταν αριστοκρατική και ολιγαρχική. 
Γιατί δεν ακουόταν στην πόλη του Ἐυρώτα εκείνο το οχληρό 
«τις αγορεύειν βούλεται», γιατί έλειπε η δημοκρατία στη λήψη 
αποφάσεων, στη διοίκηση, στη συμπεριφορά της πολιτείας͵ 
στη ζωή των πολιτών. 


8.2.3. Η στατικότητα του σπαρτιατικού πολιτεύματος 


Το σπαρτιατικό πολίτευμα ήταν στατικό και διατηρήθηκε 
ως το τέλος του αµετάθλητο. Κατά την παράδοση ο Λυκούρ- 
γος έθεσε ως όρο στους συμπολίτες του «να µείνουν πιστοί 
στους Χαθιερωµένους νόμους και να µην αλλάξουν τίποτα» 
(Πλουτ. Λυκ. 29). Μάλιστα, για να εξασφαλίσει τη µονιμότη- 
τα τῆς νομοθεσίας του, ισχυρίστηκε ότι το μαντείο των Δελ- 
φών χρησµοδότησε ότι η Σπάρτη θα δοξαστεί µόνο εφόσον ε- 
Φαρμόζει πιστά τη νοµοθεσία του. Γι’ αυτό όποιος παρέθαινε 
τους νόμους του θεωρούνταν εχθρός της πατρίδας, άνοµος και 
ανόσιος (Ἐεν. Λακ. Πολ. ΥΠΙ.5). 

Ο Πλάτωνας επαινεί το σπαρτιατικό πολίτευμα ιδιαίτερα 
Ύια τη στατικότητά του χαι λαθαίνει κάθε Φροντίδα, ώστε και 
το δικό του πολίτευμα να μείνει αμετάθλητο. Αντιπαραθάλλει 
τη Σπάρτη µε τη Μεσσήνη και το ΄Αργος (Νόμοι 683: κ.ε.) και 
βρίσκει ότι η Σπάρτη δοξάστηκε, γιατί τήρησε την εντολή του 
Λυκούργου να µη µεταθάλει ποτέ το πολίτευµά της, (Νόμοι 
6843). Ανάλογο ρόλο µε τους Σπαρτιάτες θα μπορούσαν να 
διαδραματίσουν και οι Μεσσήνιοι και οι Αργείοι. Ἠταν και 
αυτοί Δωριείς], λέει ο Πλάτωνας, και είχαν όλες τις καλές 


πός. Όμως οι περισσότερες πληροφορίες του που αναφέρουμε εδώ συμπί- 
πτουν µε τις πληροφορίες που µας δίνουν ο Ξενοφώντας, ο Αριστοτέλης 
αι άλλοι αρχαίοι συγγραφείς. Στις λίγες περιπτώσεις που δεν έχουµε επι- 
θεθαίωσή τους από άλλη αξιόπιστη πηγή θα πρέπει να γίνονται δεχτές µε 
επιφύλαξη. 

3. Ο Λυκούργος είναι μυθικό πρόσωπο. Η νομοθεσία της Σπάρτης διαµορ- 


Φώθηκε βαθμιαία και ολοκληρώθηκε κατά τον όο αιώνα. Στο Λυκούργο 
την απέδωσαν εκ των υστέρων. 


3. Ὃι Σπαρτιάτες (Δωριεις) δεν κατέλασαν τη Μεσσηνία κατά την κάθοδό 
τους από τα βόρεια (περί το 1100) αλλά πολύ αργότερα, ίσως όταν έγινεο 
πρώτος µεσσηνιακός πόλεμος (743-724). Επομένως οι Ἐίλωτες της Μεσσι- 
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προῦὐποθέσεις. Δε διαδραμάτισαν όµως, γιατί δεν τήρησαν 
τους πατροπαράδοτους νόμους. Οι πρώτοι µάλιστα από τις 
συχνές µεταθολές έχασαν εντελώς το μέτρο, περιέπεσαν στην 
υπερθολή, στην άµετρη δημοκρατία, και γι’ αυτό το λόγο έχα- 
σαν και την ελευθερία τους, έγιναν είλωτες, σχλάθοι στους 
Σπαρτιάτες. Αυτοί οι άθλιοι Μεσσήνιοι στον καιρό των περ- 
σικών πολέμων, όπως κι άλλες φορές, επαναστάτησαν κατά 
των Σπαρτιατών παι τους έγιναν εμπόδιο στην εκτέλεση του 
πατριωτικού τους χρέους. ΄Όπως είδαµε στο κεφ. 2. ο Πλάτω- 
γας θεωρεί αυτή τη συμπεριφορά των Μεσσηνίων επαίσχυντη. 
Αλλά ο ανθρωπιστής (!) φιλόσοφος δε λαθαίνει υπόψη του ότι 
οι Μεσσήνιοι ζούσαν κάτω από την πιο αφόρητη σκλαθιά και 
ἑπομένως ένας και µόνο αγώνας είχε γι’ αυτούς νόηµα, ο αγώ- 
νας ενάντια στους δυνάστες τους Σπαρτιάτες. 


8.2.4. Ο αποµονωτισµός της Σπάρτης και η απαιδευσία 
της 


Δυο άλλα χαρακτηριστικά της Σπάρτης είναι ο αποµονώ- 
τισµός και η απαιδευσία της. Μακριά από τη θάλασσα, όπως 
ήταν, εκεί στον Ευρώτα έζησε σε µακάρια αυτάρκεια σ’ όλη τη 
ζωή της. Στους Σπαρτιάτες δεν επιτρεπόταν να ταξιδεύουν 
έξω από τη Λακωνική παρά µόνο σε ειδικές περιπτώσεις (εκ- 
στρατείες, συµµετοχή σε πανελλήνιους αγώνες, διπλωματικές 
αποστολές). 

Και δεν επιτρεπόταν επίσης στους ξένους να παραμένουν 
καιρό στη Σπάρτη. Ίσχυε ο νόμος της ξενηλασίας, που θε- 
οπίστηκε για να διαφυλάξει την πόλη από τις Ἑένες επιδρά- 
σεις, οι οποίες θα ήταν δυνατόν να προκαλέσουν µεταθολές 
στο πολίτευμα. Όπως γράφει ο Πλούταρχος, «με την επίσκε- 
φη Ἑένων στη Σπάρτη κατ’ ανάγκη θα εισάγονταν απ’ την αλ- 
λοδαπή και ξένες ιδέες. Όι νέες ιδέες προκαλούν νέες σκέ- 
Ψεις, από τις οποίες αναπόφευπτα αναπτύσσονται πάθη πολ- 


νίας δεν ήταν Δωριείς, όπως ισχυρίζεται ο Πλάτωνας, αλλά Αχαιοί, οι πα- 
λαιότεροι κάτοικοι της περιοχής. 
δ, Κοίταξε: Ξεν. Λακ. Πολ. ΧΙΝ.4, Πλ. Πρωτ. 3423, Θουκ. 11.39, Πλουτ. Ηθ. 


2265. 
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ον ος αντίθετες προς το καθιερωμένο πολίτευμα» 

Ιδιαίτερα φοθόταν η Σπάρτη μήπως µε την επικοινωνία 
και της Ἐενικές επιδράσεις οι είλωτες ενθαρρύνονταν σε επα- 
γαστάσεις χαι απειλούσαν την ίδια της την υπόσταση. Για να 
τους κρατήσει στη σκλαθιά, έγινε μόνιμο στρατόπεδο και µε τη 
θέλησή της αποκλείστηκε από τον άλλο κόσμο. 

Επακόλουθο του ανελεύθερου πολιτεύματος και του απο- 
μονωτισμού της Σπάρτης ήταν χαι η απαιδευσία της. Στη 
Σπάρτη το πνεύμα έμεινε σε μόνιμη νάρκωση. Η πόλη δεν ή- 
θελε τα γράμματα. Ούτε είχε η ίδια κάποια πνευματική παρά- 
δοση ούτε ήθελε να τη διδάξουν οι άλλοι. «Δεν ήταν νόμιμο 
στους Σπαρτιάτες να µορφώνουν τους νέους µε Ἑενική εκπαί- 
δευση», λέει ο Ἱππίας, (ξενικήν παίδευσιν ου νόµιµον αυτοίς 
παιδεύειν τους νέους, Πλ. Ιππίας Μει. 284). Και στον Πρω- 
ταγόρα ο ἨΗλάτωνας γράφει πάλι επαινετικά ότι «οι Σπαρτιά- 
τες, όπως και οι Κρήτες, σε καμιά περίπτωση δεν επιτρέπουν 
στους νέους τους να ταξιδεύουν στις άλλες πόλεις για να µην 
ο ο την αγωγή που παίρνουν στην πατρίδα τους» 

Ἀντίθετα οι Αθηναίοι ζούσαν σε µια εντελώς διαφορετική 
ατμόσφαιρα από τους Σπαρτιάτες. Μας τη δίνει ο Περικλής 
στον Επιτάφιό του. Ζωντανή εικόνα για την άνεση µε την ο- 
ποία κινούνταν οι Ἐένοι διανοούμενοι στην Αθήνα, για την τε- 
ράστια επίδρασή τους ιδιαίτερα στους νέους και για τα έντονα 
πνευματικά ενδιαφέροντα των Αθηναίων μας δίνει ο ίδιος ο 
Πλάτωνας στην εισαγωγή του Πρωταγόρα του. 
᾿ Αυτή η ελευθερία στην έκφραση του πνεύματος και τη 
διακίνηση των ιδεών επέτρεψε στην Αθήνα να αποθεί το κέν- 
τρο του ελληνικού πολιτισμού. Αντίθετα, η ανελευθερία και ο 
απομονωτισµός καταδίκασαν τη Σπάρτη σε πνευματική στει- 
ρότητα και υπανάπτυξη. Για να προφυλαχτεί από τις ξένες ε- 
πιδράσεις χαι να αποτρέψει µεταθολές στο πολίτευμα και στη 
ζωή της, κλείστηκε στον εαυτό της και έμεινε χωρίς γράµµατα 
και τέχνες και χωρίς πνευματική ζωή. Τελικά δεν απέφυγε την 
παρακμή που φοθόταν. Και δεν την απέφυγε, γιατί αντιστά- 
θηκε στις µεταθολές που θα την προσάρμοζαν στη ζωή, γιατί 
έμεινε ανεξέλικτη. 

Τέτοια, σαν τη Σπάρτη, οραματίξεται την πολιτεία του χαι 
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ο Πλάτωνας: γεωργική και στρατιωτική, µακριά απ᾿ τη θάλασ- 
σα, κλειστή, απομονωμένη. στατική, αμετάθλητη. 


8.2.5. Η αγωγή και η ζωή των Σπαρτιατών 


Οι Σπαρτιάτες ήταν καλοί στρατιώτες, ικανοί να ζουν στο 
στρατώνα, να πολεμούν και να νικούν. Ηταν όµως ανίκανοι 
να παρακολουθούν τη ζωή και να δημιουργούν. Όπως παρα- 
τηρεί ο Αριστοτέλης, «οι Σπαρτιάτες σώζονταν κάνοντας πό- 
λεµο, αλλά καταστρέφονταν όταν κυθερνούσαν σε καιρό ειρή- 
νης, γιατί δεν έμαθαν να ζουν σε ειρήνη και δεν είχαν καλ- 
λιεργήσει καμιά άλλη δεξιότητα εκτός από την πολεμική» (ΠΠο- 
λιτ. 12719 4-6). Ἡ αγωγή τους ήταν καθαρά στρατιωτική και η 
ζωή τους πολύ σκληρή. ΄Όπως είναι γνωστό, κοιµόνταν στις 
όχθες του Ευρώτα πάνω σε κρεθάτια από καλάμια, φορούσαν 
ένα µόνο ρούχο, το ίδιο χειμώνα καλοκαίρι, και περπατούσαν 
Ευπόλωυτοι (βλ. Ἐεν. Λακ. Πολ. Π1.3-4 και Πλουτ. Λυκ. 16). 
Δεν πλένονταν παρά µόνο λίγες φορές το χρόνο (Πλουτ. Λυκ. 
16), για να µη γίνει το σώµα τους µαλθακό. Τρέφονταν πολύ 
λιτά σε κοινά συσσίτια. Το συνηθισμένο τους φαγητό ήταν ο 
µέλανας ζωμός, ένα είδος ζωμού από χοιρινό αίµα και Ἐύδι. Η 
οινοποσία χαι το γλέντι απαγορεύονταν. Ακόμα και να παχύ- 
νουν δεν είχαν το δικαίωµα οι Σπαρτιάτες. Οι άρχοντες κατη- 
γορούσαν δημόσια αυτούς που έπεφταν σ᾿ αυτό το αμάρτημα 
ή τους εξόριζαν για να στερηθούν και να αδυνατίσουν. Το 
κράτος ασκούσε τους νέους συστηματικά στους κόπους και 
στους πόνους. Τους ασκούσε ακόµα στην πονηριά και στην 
χλεψιά από μικρούς. Τα παιδιά µάθαιναν να κλέδουν και να 
αρπάζουν, παίρνοντας κάθε προφύλαξη να µην τα πιάσουν. 
γιατί όταν τα έπιαναν να χκλέδουν τα υπέθαλλαν σε ατίµωση. 
Τα µαστίγωναν χαι τα άφηναν νηστικά για µέρες (Ξεν. Κύρου 

Αν. ΤΝ. 6. 14-15. Λακ. Πολ. Π.7-δ. Πλουτ. Λυκ. 17). Ο Πλού- 
ταρχος αναφέρει (Λυκ. 18) ότι κάποτε ένα παιδί έπιασε και έ- 
κρυψε κάτω από το ρούχο του ένα αλεπουδάκι. Το ζώο του 
κατασπάραζε την κοιλιά και πονούσε φοθερά, αλλά δεν έθγα- 
ζε µιλιά, για να µη μάθουν τι είχε κρυμμένο’ προτίµησε να πε- 
θάνει, για να µην το ατιµάσουν. Ανάμεσα στ’ άλλα προπαλού- 
σαν στα παιδιά έριδες που κατάληγαν σε σκληρές συμπλοκές. 
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για να δοκιμάζεται η αντοχή τους (Ξεν. Λακ. Πολ. 1ν, Πλ. 
Νόμοι 63373). Υποθάλλονταν ακόμα οι νέοι για κάποια παρα- 
πτώµατά τους και σε άγρια µαστίγωση. ώσπου από το σώμα 
τους έτρεχε αίµα ή ακόµα πέθαιναν. Στο τέλος εκείνοι που υ- 
πόφεραν αγόγγυστα αυτό το Φοθερό μαρτύριο έπαιρναν... 
βραθείο. Είχε δίκιο ο Ισοκράτης που, παραθάλλοντας τα σχε- 
τικά ήµερα ήθη της Αθήνας προς τα σκληρά ήθη της Σπάρτης, 
έλεγε: «κανένας από εµάς τους Αθηναίους δε βασανίζει τους 
δούλους του τόσο σκληρά, όπως οι Σπαρτιάτες τιμωρούν τους 
ελεύθερους» (Πανηγ. 123-124). Γενικά όλη η αγωγή τους από- 
θλεπε στο «να μάθει ο γέος να υπακούει και να υπομένει, όταν 
υποφέρει, και να νικά στη µάχη» (Πλουτ. Λουκ. 16). Για τα 
γράµµατα δεν έδειχναν ενδιαφέρον. Μάθαιναν µόνο στοι- 
χειώδη ανάγνωση, γραφή και αριθμητική. Τα κορίτσια δε µά- 
θαιναν τίποτα. 

Σε ανάλογη σκληραγώγηση µε τα αγόρια υποθάλλονταν 
και Οι κοπέλες. Τις µάθαιναν να τρέχουν, να πηδούν, να α- 
σκούνται (Ξεν. Λακ. Πολ. 1.4). Στις γιορτές και στους χορούς 
λάθαιναν µέρος γυμνές μπροστά στα αγόρια, «των νέων πα- 
ρόντων και θεωµένων». όπως γράφει ο Πλούταρχος (Λυκ. 14). 
για να ενδιαφέρονται για το σώµα τους και να παρορμούν 
τους γέους για γάµο. Οι γάμοι γίνονταν µε συνοικέσιο και οι 
γέοι έπρεπε να απαγάγουν τις κοπέλες που θα παντρεύονταν. 

Από τα 20 χρόνια τους και συχνά ως τα 60 οι άντρες ζού- 
σαν τη ζωή του στρατόπεδου, ήταν ισόθιοι πολεμιστές. Οικο- 
Ὑενειακή ζωή µε τη σηµερινή έννοια δεν είχαν. Όταν γίνονταν 
30 χρονών, έπρεπε να παντρευτούν, αλλά µε αποκλειστικό 
σκοπό την τεκνοποίηση. Και µετά το γάμο τους κοιµόνταν στις 
σκηνές του στρατόπεδου και ζούσαν έξω από το σπίτι. 

Πρώτες αρετές θεωρούσαν την τυφλή υπακοή στους νό- 
μους χαι τους άρχοντες, το σεθασµό στους μεγαλύτερους, την 
πειθαρχία, το θάρρος, την ανδρεία, τη θέληση για αυτοθυσία. 
την περιφρόνηση προς το θάνατο, την αυτοκυριαρχία, την εγ- 
κράτεια, τη λιτότητα, τη συντοµία στη λεκτική έκφραση (την 
εξέφραζε το γνωστό: τα λακωνίζειν εστί Φιλοσοφείν). Ἡ µεγα- 
λύτερη τιµή γι’ αυτούς ήταν να πέσουν στη µάχη: η µεγαλύτερη 
ατιµία ήταν η επιθίωση µετά την ήττα που δεν τη συγχωρού- 
σαν ούτε οι µάνες στα παιδιά τους. Γνωστή είναι η σκληρή και 
µακάδρια ευχή, όταν τους παρέδιναν την ασπίδα: ή ταν ή επί 
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τας (ή να φέρεις αυτή την ασπίδα πάλι νικητής ή να σε φέρουν 
σκοτωµένο πάνω σ᾿ αυτή). 

΄Όλα αυτά µπορεί κανείς να τα θαυμάζει, αλλά τα θαυμά- 
ξει όταν τα ζει από µακριά χαι δεν είναι αναγκασμένος να 
περνά µια τέτοια ζωή. Οι ολιγαρχικοί διανοούμενοι της αρ- 
χαιότητας, ο Πλάτωνας, ο Ξενοφώντας, ο Πλούταρχος πάω 
αλλά χαι πολλοί απλοί άνθρωποι που έµεναν στις εντυπώσεις 
και δε φιλοσοφούσαν τα πράγματα θαύμαζαν τους Σπαρτιάτες 
για τις αρετές τους και εκφράζονταν επαινετικά για το πολί- 
τευµα και τη ζωή τους. Όπως γράφει ο Ν. Ώιτταπί (τ. Β΄, σ. 
104) «τους ήταν εύκολον να επαινούν την Σπάρτην, εφ᾽ όσον 
δεν ήσαν υποχρεωμένοι να ζουν εκεί». 


8.2.6. Η φιλοχρηµατία των Σπαρτιατών 


Στη Σπάρτη η φιλοχρηματία, η πολυτέλεια και η σπατάλη 
θεωρούνταν ατιµωτικά ελαττώματα. Χρυσά και ασημένια νο- 
µίσµατα δεν κυκλοφορούσαν. Οι αρχαίοι (εν. Λακ. Πολ. 
ΥΠ, Πλουτ. Λυκ. 9) παραδίδουν ότι ο Λυκούργος απαγόρευσε 
τη χρήση τους. Φαίνεται πως δεν έγινε ποτέ κανένας απαγο- 
ρευτικός νόμος, αλλά οι Σπαρτιάτες από υπερθολική συντηρη- 
τικότητα διατήρησαν το παλιό φειδώνειο νομισµατικό σύστη- 
μα (ονομάστηκε έτσι από τον τύραννο του ΄Αργους Φείδωνα 
που πρώτος το χρησιμοποίησε), το οποίο δεν πρόόλεπε χρυσά 
χαι ασημένια νομίσματα. Έτσι η Σπάρτη είχε µόνο σιδερένια 
νομίσματα που ήταν μάλιστα άκοµψα. βαριά και µε µικρή α- 
ξία. Μ᾽ αυτή την υποτίµηση της αξίας του νομίσματος πίστευε 
ότι δε θα διαπράττονται αδικήµατα που σχετίζονται µε την α- 
πόκτηση χρημάτων. Και όµως δεν έλειψαν τα αδικήματα αυ- 
τού του είδους. Αντίθετα η στέρηση έκανε τους Σπρατιάτες 
πιο Φιλοχρήµατους και πιο επιρρεπείς στη δωροδοκία καὶ τη 
διαφθορά. «Αυτή η νοµοθεσία», παρατηρεί ο Αριστοτέλης, 
«έφερε τα αντίθετα αποτελέσµατα από εκείνα που προσδο- 
κούσε ο νομοθέτης: γιατί έκανε την πόλη αχρήµατο και τους 
πολίτες φιλοχρήµατους» (Πολιτ. 12719 15-16). Στη Σπάρτη. 
γράφει ο Ὠιπταπί (τ. Β., σ. 102), «υπήρχε η ανθρώπινη λαι- 
αργία και εύρισκε διέξοδον εις την επίσηµον διαφθοράν. Γε- 
θουσιαστές, έφοροι. απεσταλμένοι, στρατηγοί και βασιλείς ε- 
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Ἑηγοράζοντο µε τίµηµα ανάλογον προς το αξίωμά των». Η ι- 
στορία αναφέρει πολλές περιπτώσεις δωροδοκίας και διαφθο- 
ράς Σπαρτιατών επισήμων: 

Ο βασιλιάς Παυσανίας εγκατάλειψε την πατροπαράδοτη 
σπαρτιατική λιτότητα και υποδουλώθηκε στην περσική χλιδή 
(Θουκ. 1. 95 και 125-134). Για την προδοτική του προσπάθεια 
να παραδώσει την Ελλάδα στους Πέρσες και να γίνει σατρά- 
πης της, οπωσδήποτε θα έλαθε πολύ περσικό χρυσάφι. Ο 
Θουκυδίδης αναφέρει ρητά (1. 131) ότι επέστρεψε από το Βυ- 
ζάντιο στη Σπάρτη για να δικαστεί, πιστεύοντας ότι θα απο- 
Φύγει την καταδίκη του δωροδοκώντας τους διώκτες του (πι- 
στεύων χρήµασι διαλύσειν την διαθολήν). 

Σε παλαιότερη εποχή αναφέρεται ότι ο Κροίσος έστειλε 
πολύτιμα δώρα στους Σπαρτιάτες ιθύνοντες, για να τους κάνει 
συµµάχους, που τα δέχτηκαν. Σε ανταπόδοση οι Σπαρτιάτες 
του έστειλαν ως δώρο ένα χάλκινο κρατήρα (µεγάλο αγγείο), 
τον οποίο όµως κατά µια εκδοχή οι απεσταλμένοι της Σπάρ- 
της, όταν πληροφορήθηκαν ότι στο μεταξύ ο Κροίσος έπεσε 
στα χέρια του Κύρου, τον πούλησαν και ιδιοποιήθηκαν τα 
χρήματα που πήραν (Ηροδ. 1. 69-70). 

Το 446 ο Περικλής δωροδόκησε το σύμόουλο του νεαρού 
βασιλιά Πλειστοάνακτα Κλεανδρίδα, για να αποχωρήσουν τα 
σπαρτιατικά στρατεύματα από την Αττική, στην οποία είχαν 
εισθάλει. Για το λόγο αυτό οι Σπαρτιάτες καταδίκασαν το βα- 
σιλιά τους ερήµην σε θάνατο και του επέθαλαν βαρύ πρόστι- 
μο. Γιος του Κλεανδρίδα ήταν ο Γύλιππος, που βοήθησε τους 
Συρακούσιους να συντρίψουν τους Αθηναίους. Κι αυτός αρ- 
γότερα ὡς υπασπιστής του Λύσανδρου καταχράστηκε ένα τε- 
ράστιο χρηματικό ποσό (300 τάλαντα, βλ. Διοδ. Σικελ. ΧΠΙ. 
106) και γι αυτό δεν επέστρεψε στη Σπάρτη. Καταχρήσεις έ- 
χανε χι ένας άλλος υπασπιστής του Λύσανδρου, ο Θώραξ 
(Πλουτ. Βίοι: Περ. 22, Λυσάνδρου 16-17. 19. Νικία 2δ, Περί 
παίδων αγ. 14). Και ο Αριστοτέλης αναφέρει ότι οι έφοροι συ- 
χνά δωροδοκούνταν (ώνιοι ήσαν). Μια φορά, γράφει, δωρο- 
δοκήθηκαν από την κυθέρνηση της ΄Ανδρου (Πολιτ. 12705 6- 
13). Και η γερουσία δεν ήταν αδιάφθορη. Πάλι ο Αριστοτέλης 
μας πληροφορεί ότι χι αυτής τα µέλη «δωροδοκούνταν κι έκα- 
ναν χάρες για πολλά πράγµατα που αφορούσαν το δημόσιο» 
(κατεδωροδοκούντο και κατεχαρίζοντο πολλά των κοινών οι 
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κεκοινωνηκότες της αρχής ταύτης, Πολιτ. 1271 3 3-5). 

Ενδεικτικό της διαφθοράς που υπήρχε στη Σπάρτη σε 
σχέση µε το χρήμα ήταν κι ένας χρησμός που έλεγε: «το μόνο 
πράγµα που θα καταστρέψει τη Σπάρτη είναι η φιλοχρηµατία 
τής» (α φιλοχρηµατία ταν Σπάρταν ολεί. άλλο ὃ ουδέν). 

Τον πλούτο και την πολυτέλεια καταδικάζει και ο Πλάτω- 
νας. Στους Νόμους του, ακολουθώντας το παράδειγµα της 
Ὑπάρτης, απαγορεύει στους πολίτες να χρησιμοποιούν χρήµα- 
τα και να προμηθεύονται αγαθά από το εξωτερικό. Ζητεί να 
είναι αυτάρκεις και να ζουν µόνο από αυτά που παράγει η γη. 
(Νόμοι 7415, 7423), 7433). Είναι όµως πολύ αμϕίόολο αν μ’ αυ- 
τούς τους περιορισμούς θα έκανε τους πολίτες του καλύτε- 
ρους. Δεν τους έκανε ούτε η Σπάρτη ούτε κανένα άλλο ανε- 
λεύθερο καθεστώς. 


8.27. Η περιφρόνηση προς την εργασία 


Όπως είδαµε στο τελευταίο µέρος του κεφ. 4, οι αρχαίοι 
Έλληνες περιφρονούσαν την εργασία και ιδιαίτερα τη χειρῶ- 
ναπτική, τα «βάναυσα έργα». Δούλευαν βέθαια πολλοί, ελεύ- 
θεροι πολίτες αλλά από ανάγκη, Ὑνατί ήταν φτωχοί αι δεν εί- 
χαν τα λίγα χρήματα που χρειάζονταν για να αγοράσουν δού- 
λους. Ἡ αποστολή των ελεύθερων πολιτών όµως δεν ήταν να 
δουλεύουν. Για τις δουλειές και µάλιστα γι’ αυτές που απαι- 
τούν µόχθο και ιδρώτα, για την καλλιέργεια της γης, όπως γι- 
γόταν τότε. τις οικοδοµές, τα ορυχεία, τα εργαστήρια είχαν 
τους δούλους. Η αρχαία ελληνική αριστοκρατική διανόηση, Ό- 
περσυντηρητική, αντιδραστική, εγωιστική μαι δουλοκτητινή 
όπως ήταν, καλλιέργησε επίµονα αυτήν την ιδέα (για την πε- 
ριφρόνηση της εργασίας). Ο Πλάτωνας βέθαια δεν μπορούσε 
να αποτελέσει εξαίρεση. Θα πρόδιδε τον εαυτό του χαι την 
τάξη του. Αν δεν ήταν υπέρμαχος της δουλείας, πως θα μσο- 
ρούσε να κάνει τους περιπάτους του στους ουράνιους κόσμους 
και να κρατήσει τον κόσμο που επηρέασε µακριά απο την 
πραγματικότητα και τα προθλήµατά του; Και να σημειώσει 
κανείς ότι και οι συνεχιστές του πλατωνιστές-ανθρωπιστές 
από τότε ὡς σήµερα δεν τον πρόδωσαν σε τίποτα. , 

Αλλά για τη Σπάρτη ο λόγος τώρα και μάλιστα για τη θέ- 
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ση της απέναντι στην εργασία. Μα αν οι Σπαρτιάτες εργάζο 

ταν οι ίδιοι, αν δεν είχαν χιλιάδες δούλους, αν η Στάρο ος 
ήταν η πιο δουλοκτητική πόλη της Ελλάδας και συνά ς τα 
ανελεύθερη χαι η πιο ανεξέλικτη, θα ήταν δυνατόν ως σος 
μάζει ο Πλάτωνας; Οι αρχαίοι συγγραφείς μαρτυρούν ώς . 
αυτό το πρόόθληµα το έλυσε ο Λυκούργος κατά τον Κδλάτα | 
τρόπο. Απαγόρευσε αυστηρά στους Σπαρτιάτες να οζδααςς 
νονται µε θάναυσες εργασίες, ακόµα και ερασιτεχνικά, «τέ- 
χνης άψασθαι βαναύσου το παράπαν ουκ εφίετο» Τη Ι τ 

καλλιεργούσαν οι είλωτες για λογαριασμό τους (οι λος εν 
τοίς ειργάξοντο την γην, Πλουτ. Λυκ. 24). Καιο τό ντας 
γράφει ότι ο Λυκούργος απαγόρευσε στους Σπαρτιάτες να ο. 
σχολούνται µε οτιδήποτε άλλο εκτός µόνο µε έργα Θποίς : 
κά στην ελευθερία των ελληνικών πόλεων. (Λακ. Πολ. ΥΠ λ. 
Οι δύστυχοι Σπαρτιάτες είχαν επιφορτιστεί µε το ρόλο να 
Ὑωνίζονται για την ελευθερία των Ἑλλήνων, όπως βέδαια -α 


εννοούσαν οι άρχοντες της πό 8 ΑἈ 
ελρήθερου θχοντες τῆς πόλης τους, κι ας µην ήταν η ίδιοι 


δ.2.δ. Ο έλεγχος των γάμων και των γεννήσεων 


- μπα ας χαι είχε υπό έλεγχο τους γάμους 
ς ς ευγονικούς και για να διατηρεί 

τον πληθυσμό της σταθερό. Έτσι ά σος 
φ Ἆαι το πολίτευμα αμετάθλητο. ὁ Πλούταφας ὑλο 
ος ότι ο Λυκούργος μοίρασε τη γη που ήταν στην πε. 
... ο χο στην πόλη σε 9.000 ίσους κλήρους και τη διέ- 
σα ς Σπαρτιάτες. Οι Χλήροι έπρεπε να μείνουν αμετά- 

ητοι καθώς Ἆαι οι οικογένειες που τους πήραν. Για να 

αυξηθούν οι 9.000 οικογένειες, όρισε να κατατάσσονται ακὸν 
πολίτες µόνο τα πρωτότοκα παιδιά και τα άλλα να εἰώ μας 
ται στους περίοικους. Οι νόμοι της Σπάρτης δεν ήταν αν. ος 
ρετούν τους ανθρώπους αλλά την πόλη. Για το καλό τ ο... 
τα παιδιά μπορούσαν να γίνουν περίοικοι να πρερόν ο. 
και στους Αποθέτες. τω 
-- ὁ μὸ έλεγχο του πληθυσμού ο Πλάτωνας ακολουθεί 
ον η άρτη. Στους Νόμους του (037ΐ κ.ε.) ορίζει τους 
Ἀλήρους της πόλης του, και επομένως και τις οικογένειες, σε 
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5040, ούτε ένα περισσότερο, ούτε ένα λιγότερο. Και προθλέπει 
µέτρα για να παραμείνουν οι κλήροι και ο πληθυσμός της πό- 
λης σταθεροί. 


8.2.9. Η απανθρωπιά στο σπαρτιατικό πολίτευμα 


Οι Σπαρτιάτες µάς είναι συµπαθείς. Τους θαυμάζουµε για 
το Λεωνίδα τοὺς. για το πνεύμα που εκφράζει το «μολών λα- 
Οέ»: τους χαιρόµαστε για µεριχές ωραίες συνήθειές τους. Αυ- 
στηρό και σκληρό το πολίτευµά τους, αλλά διαµόρφωνε και 
τύπους ανθρώπων που σε ορισμένες εκδηλώσεις τους χαμα- 
ρώγεις. Καλοί πολεμιστές π.χ. οι Αθηναίοι, άφοθοι, γενναίοι, 
επιδέξιοι. Οι Σπαρτιάτες όµως ήταν κάτι άλλο, όχι απλώς γεν- 
ναίοι. Τους αναγνώριζαν όλοι ως ανυπέρθλητους. Και ξεχώ- 
ριζαν από τους άλλους Έλληνες ακόµα κι από τις ωραίες πο- 
λεµικές τους συνήθειες. Πήγαιναν στη µάχη αποφασισμένοι να 
νικήσουν ή να πέσουν. Και πριν πάνε, πλένονταν, χτενίζονταν 
και στόλιζαν το κεφάλι τους µε άνθη! ΄ΗἨθελαν να πεθάνουν 
όμορφα! Πολεμούσαν τους αντιπάλους ὡς τότε που τους γι- 
κούσαν. Δεν καταδίωκαν όµως τους ηττημένους (Πλουτ. Λυν. 
22). Σ’ αυτό υπήρχε µια σκοπιμότητα. Οι αντίπαλοι τρέπονταν 
ευκολότερα σε φυγή. µια που γνώριζαν ότι οι Σπαρτιάτες δε 
θα τους κυνηγήσουν. Είχε όµως το πράγµα χαι µια µεγαλοψυ- 
χία που δεν µπορεί κανείς να µην την εκτιμήσει. Πώς πάλι να 
µη θαυμάζει κανένας τους Σπαρτιάτες για το σεθασµό που έ- 
δειχναν στους μεγαλύτερους, το πνεύμα θυσίας που τους διέ- 
πρινε, την αυτοκυριαρχία και τις άλλες αρετές τους! 

Θα μπορούσαν όµως οι Σπαρτιάτες να είναι στον ίδιο 
βαθμό καλοί, αν είχαν ανθρωπινότερους νόμους και περνού- 
σαν λιγότερο άχαρη ζωή. Για να είναι κανείς υποδειγµατικός, 
για να τον καμαρώνουν οι άλλοι, δεν είναι ανάγκη να υποφέ- 
ρει. Γιατί, όσο και να θελήσει κανείς να δικαιολογήσει το 
σπαρτιατικό πολίτευμα. δεν µπορεί να µην το καταδικάσει. 
ταν ένα πολίτευμα αυταρχικό, σκληρό, απάνθρωπο. Ορι- 
σµένοι μάλιστα θεσμοί του αποτελούν αιώνιο στίγµα στο µέ- 
τωπο της Σπάρτης. Είναι ιδιαίτερα οι θεσμοί για το φρικτό 
σύστηµα ευγονισμού και για την επίσης φρικτή κρυπτεία. Θα 
αναφερθούμε σ᾿ αυτούς τους δυο θεσμούς, για να δείξουμε 
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ποιο ήταν το πρότυπο του Πλάτωνα που θαύμαζε και έθετε 
πάνω από τη δημοκρατική πατρίδα του και πόσο ψεύτικος ή- 
ταν ο ανθρωπισμός του. Ἡ Σπάρτη πρόσθαλλε καθημερινά την 
έννοια του ανθρώπου. προκαλούσε τον πολιτισμό. Και ο 
Πλάτωνας ο καλός. ο ανθρωπιστής φιλόσοφος τη θαύμαζε και 
την παρουσίαζε ως υποδειγματική! Δεν αισθάνθηκε ποτέ την 
ανάγκη να την καταδικάσει για τη βαρθαρότητά της. Αντίθετα 
µάλιστα στο πολιτικό του σύστημα υιοθέτησε και ο ίδιος πολ- 
λούς από τους απάνθρωπους θεσμούς της, όπως π.χ. τη θανά- 
τῶση των νηπίων που οι άρχοντες έκριναν ασθενικά, την ξε- 
γηλασία κ.ά. 


δ.2.9.Ί. Το σπαρτιατικό σύστηµα ευγονισµού 


Οι Σπαρτιάτες είχαν κώδικα ηθικής χαι δικαίου στα προ- 
θλήµατα του γάµου και της οικογένειας που υπηρετούσε έναν 
αμείλικτο ευγονισµό. Ἡ οικογένεια υπήρχε µόνο για να δίνει 
στην πολιτεία γερά παιδιά. Και γι’ αυτό επιτρεπόταν οτιδήπο- 
τε υπηρετούσε αυτό το σκοπό, ακόµα και αν κατέλυε την οι- 
κογενειακή υπόσταση. Δεν ήταν µόνο που ο σύζυγος έπαιρνε 
τη γυναίκα που του έδιναν (και όχι αυτή που θᾳ ήθελε αυτός) 
Χαι που κοιμόταν στο στρατώνα χαι ὕστερα από το γάμο του. 
Ἠταν κι άλλα πολλά. Σύζυγοι ηλικιωμένοι ή ασθενικοί π.χ. 
μπορούσαν να δανείσουν τις γυναίκες τους σε εύρωστους και 
γενναίους νέους για να αποχτήσουν απ᾿ αυτούς υγιή παιδιά. 
Οι ανίκανοι σύζυγοι ήταν υποχρεωμένοι από το νόµο να πα- 
ραχωρούν τις γυναίκες τους σε γερούς νέους για να τεκνοποι- 
ούν απ’ αυτούς. Η οικογένεια δεν έπρεπε ποτέ να μείνει χωρίς 
παιδιά. Μπορούσε ακόµα ένας που θα εκτιμούσε µια γυναίκα 
Ὑια την αρετή της χαι για τα καλά παιδιά της να τη ζητήσει 
από τον άνδρα τῆς να κοιμηθεί μαζί της χαι να αποκτήσει χαι 
ο ίδιος παιδιά απ᾿ αυτή. Και ο άντρας της όφειλε να δεχτεί µε 
ευχαρίστηση! (Ἐεν. Λακ. Πολ. ]. 7-8. Πλουτ. Λυκ. 15). Οι 
Σπαρτιάτες έπρεπε να µη ζηλοτυπούν. Κατά την παράδοση ο 
Λυκούργος χλεύαζε την αντίληψη που επικρατούσε στους άλ- 
λους Έλληνες για την αποκλειστική κυριότητα του συζύγου 
στη σύζυγο και θεωρούσε γελοίο «να φροντίζουν οι άντρες. 
ώστε οι σκύλες χαι οι φοράδες τους να διασταυρώνονται με 
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σκύλους και άλογα καλής ράτσας, για να εξασφαλίξουν έτσι 
καλούς γόνους, και να χρωστάνε μάλιστα γι αυτό ευγνωμοσύ- 
νη και να πληρώνουν και χρήματα, και από την άλλη μεριά να 
κλείνουν τις γυναίκες τους µέσα στα σπίτια και να τις φυλάνε 
για να γεννάνε παιδιά µόνο απ᾿ αυτούς, ακόµα κι αν είναι 
βλάκες, γέροι ή άρρωστοι» (Πλουτ. Λυκ. 19). .- , 

Ο έρωτας ήταν άγνωστος. Σ’ όλη τη Λακωνική υπήρχε µό- 
νο ένας ναός της Αφροδίτης και σ᾿ αυτόν η θεά παριστανόταν 
οπλισµένη µε Ἐίφος και µε δεµένα τα πόδια της, για να συµ- 
θολίζει την υποταγή του έρωτα στον πόλεμο και τον αυστηρό 
έλεγχο του γάμου από το κράτος (Ώωταπί, τ. Β .σ. 100). 

Ούτε επίσης είχε κανείς το δικαίωµα να μείνει ανύπαντρος 
µετά τα 30 του χρόνια. Ο γάμος ήταν καθήκον προς την πόλη 
και, αν δεν το εκτελούσε, τον απόκλειαν από τη γιορτή των 
γυµνοπαιδιών (την έλεγαν έτσι, γιατί την έκαναν τα παιδιά 
γυμνά) και δεν τον επτιμούσαν’ ή ακόμα τον υπέθαλλαν σε δη- 
µόσιο εξευτελισμό. Τον ανάγκαζαν χειμώνα καιρό να περιφέ- 
ρεται γυμνός γύρω από την αγορά τραγουδώντας ένα άσμα 
που έλεγε ότι δίκαια τιμωρείται (Πλούτ. Λυκ. 15). . 

Πέρασαν από τότε δυόμισι χιλιάδες χρόνια και µεσολάδη- 
σεο Χριστιανισμός και άλλες επιδράσεις, για να θεωρούμε ότι 
όλα αυτά που γίνονταν στη Σπάρτη στο γάμο και στην ουκο- 
γένεια ήταν απαίσια. Τότε όµως οι Σπαρτιάτες τα θεωρούσαν 
σωστά. Γιατί υπηρετούσαν το µιλιταρισµό της πόλης και εξα- 
σφάλιζαν την επιθίωσή της. Σωστά τα θεωρούσε. και ο Πλά- 
τῶνας χαι γι αυτό διαμόρφωσε το οικογενειακό δίκαιο στο δι- 
κό του πολιτικό σύστηµα πάνω στις βάσεις τῆς λαχωνικής νο- 
µοθεσίας. -. 

Το φριπτότερο όµως απ᾿ όλα στο σπαρτιατικό σύστηµα ευ- 
γονισμού ήταν οι Αποθέτες. Στο σχολείο μαθαίνουμε ότι οι 
Σπαρτιάτες έριχναν τα ανάπηρα χαι ασθενικά παιδιά σ’ ένα 
βάραθρο που το λέγαν Αποθέτες και µένουμε µε την εντύπωση 
ότι αυτό γινόταν σαν να ριχναν σ’ εκείνο το βάραθρο πετρού- 
λες χάρη παιδιάς. Δεν προθληματιζόµαστε για το φρικτό ἐγ; 
κλημα που διαπράττονταν από την ένδοξη και ξηλευτή κατά 
τον Πλάτωνα Σπάρτη μαι που µόνο αυτό είναι αρχετό γα μα- 
ταδικάσει την ίδια και τους θαυμαστές-μιµητές του συστήµα- 
τός της. Γράφει γι’ αυτή τη βάρθαρη παιδοκτονία ο Ἠλούταρ- 
χος (Λυκ. 66): «Οι γονείς δεν είχαν το δικαίωµα να αναθρέ- 
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φουν το νεογέννητο παιδί τους, αλλά το έφερναν σ’ έναν τόπο 
που τον έλεγαν λέσχη, στον οποίο ήταν οι γεροντότεροι από 
τους φυλέτες' αυτοί, αφού εξέταζαν το βρέφος, αν ήταν αρτι- 
μελές και γερό. το έδιναν στους γονείς του να το θρέψουν και 
τους παραχωρούσαν έναν από τους 9.000 Ἀλήρους: αν όµως έ- 
θρισκαν το βρέφος ασθενικό ή ανάπηρο, έδιναν εντολή να το 
ρίξουν σ᾿ ένα βάραθρο στον Ταὔγετο που το έλεγαν Αποθέ- 
τες». 

Αν περιοριζόταν αυτή η παιδοκτονία µόνο στα ανάπηρα 
παιδιά, θα μπορούσε έστω να δικαιολογηθεί. Παλαιοί καιροί 
ήταν. Η επιθίωσή της πόλης το απαιτούσε. Μα μαζί µε τα α- 
σθενικά παιδιά, που άλλωστε σπάνια γεννιόνταν τέτοια παι- 
διά, αφού οι Σπαρτιάτες και οι Σπαρτιάτισσες από µικρή ηλι- 
κία ζούσαν στην ύπαιθρο και γυµνάζονταν και γι᾽ αυτό ήταν 
εύρωστοι και πολύ υγιείς, ρίχνονταν στους Αποθέτες και υγιή 
παιδιά. Και αυτά θα ήταν πολλά. Αυτό ήταν το µεγάλο έγκλη- 
μα που διαπράττονταν στη Λακωνική. Κι αυτό γινόταν, γιατί 
το σύστημα που εφάρμοζαν Ύια τη διάκριση των ασθενικών 
παιδιών ήταν εαπειρικό και θλιθερά αντιεπιστηµονικό. Να με 
ποια κομπογιανίτικη δοκιμασία ξεχώριξαν τα παιδιά που πε- 
τούσαν. «Οι γυναίκες», γράφει ο Πλούταρχος (Λυκ. 16). 
«λούζανε τα νεογέννητα µε κρασί για να δουν την αντίδρασή 
τους. Γιατί πίστευαν ότι τα επιληπτικά χαι ασθενικά βρέφη 
κραυγάζουν και καταλαμθάνονται από σπασμούς, όταν τα 
λούζουν µε ανέρωτο κρασί, ενώ αντίθετα τα υγιή δεν κλαίνε 
και δε σφαδάζουν», 

Ο. ανθρωπιστής Πλάτωνας δεν ενοχλείται από αυτό το 
βάρόαρο σπαρτιατικό ευγονισµό. Αντίθετα τον υιοθετεί. Εί- 
ναι αρχαίος θεσμός, από την εποχή του Κρόνου. και υπηρετεί 
ΤΗΝ πόλη και την άρχουσα τάξη. Και ό.τι είναι παλαιό και 
συμφέρει στην πόλη και στους κρατούντες είναι για τον Πλά- 
τῶνα θεµιτό, ακόµα χι αν πρόκειται για θανάτωση αθώων 
βρεφών. Στην Πολιτεία του εισηγείται κι αυτός έναν ευγονι- 
σμό σχεδόν απαράλλαχτο μετο σπαρτιατικό. Μιλήσαμε γι αυ- 
τόν στο κεφ. 3 και παραθέσαµε χαι σχετικές γνώμες του. Πα- 
ράκαλώ το φίλο αναγνώστη να ανατρέξει εκεί για να εκτιμήσει 
την πλατωνική ανθρωπιά! Αξίζει να σημειωθεί ότι καιο Αρ 
στοτέλης υποστηρίζει ότι πρέπει να θεσπιστεί γόµος που νι 


προθλέπει το πέταγμα των ανάπηρων παιδιών ια να πο. 
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γουν. «Έστω νόμος», γράφει, «μηδέν πεπηρωμένον τρέφειν». 
ΠΠολιτ. 19350 20-21). 


μεγάλο πλήθος από είλωτες. Σε κάθε Σπαρτιάτη νν α. 
οτοιχούσαν περί τους 24 είλωτες. Αυτοί οι σκλά σοι ον ήτ. ν 
ένοι, ήταν Έλληνες που έχασαν την ελευθερία τους. ών 
ταλαιοί κάτοικοι της Λακωνικής και της Μεσσηνίας, ἀπόγο- 
γοι των Αχαιών του Μενέλαου και του Νέστορα, δι οποίοι 
τρόθαλαν αντίσταση στους Δωριείς επιδρομείς και τομβά Ό- 
πέκυψαν και υποδουλώθηκαν. Οι Μεσσήνιοι Ἀάλιστα λα 
οτάθηκαν πείσµονα πολλά χρόνια και έκαναν. ἑπανασιας ς 
και μακρούς πολέμους εναντίον των Σπαρτιατών που έμειναν 
, ιστο οία ὡς µεσσηνιακοί πόλεμοι. ᾿ 
Ὅ μι Έφη μα μπλα ήταν κτηνώδης. Δούλευαν πάημ, 
Ἰωρίς να έχουν κανένα δικαίωµα και χωρίς να νρώνκ. 
τοτε, «Ζούσαν τσακισµένοι απ᾿ τα βάσανα σαν τὰ κτήνη», έει 
ο ὑυμνητής των αφεντάδων τους Τυρταίος (ώσπερ . β 
λοις άχθεσι τειρόµενοι, απ. 6). Η ανάμνηση τῆς μ πο ν 
λείας τους διατηρείται ακόµα ζωντανή. «Δουλεύει .. ὠ 
τάς», λέει ο λαός και μ αυτό εννοεί «δουλεύει. σαν σκλά! ο. 
Και η ίδια η λέξη είλωτας ως παραγόμενη από το θήµα ον 
ϱ- συλλαμθάνω, αιχμαλωτίζῶω) ετυμολογικά σηµαίνει αιχμά 
« ος, , 
μυ '... μόνο σκληρά οι Σπαρτιάτες στους εἰλώτεςι 
αλλά και τους διέφθειραν και τους εξευτέλιζαν με κάθε τρόπο 
ο. Πλούταρχος αναφέρει ότι, «αφού πρώτα τους έθαζαν να 
πιουν πολύ κρασί µε το ζόρι. µετά τους περιέφεραν σης χώ- 
ροὺς που έπαιρναν οι ίδιοι το συσσίτιό τους δείχνοντάς τους 
στους γέους για να βλέπουν πως καταντάει ο άνθρωπος με το 
μεθύσι; και τους ανάγκαζαν ακόμα γα τραγουδάνε και νι πρ» | 
οεύουν χορούς πρόστυχους και γελοίους» (Βίος Λυχ. .ὰ μὦν 
Βίος Δημητρίου 1): τους υποχρέωναν ιδιαίτερα να ή | 
δούν τραγούδια του Τέρπανδρου, του Ἀλκμάνα εδ. σαν τν | 
μνούσαν τη δουλεία. Αργότερα. όταν ο ο ω | 


ῦ,ο.9.2. Οἱ είλωτες Ι 
Όπως είπαµε, στη Λακωνική και στη Μεσσηνία ζούσε ένα 
| 


" ͵ σαι. ολώος σον 
εξω από τη Σπάρτη και κάλεσε τοὺς είλωτες σε εξ 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


τοί που αυτομολούσαν προς το στρατόπεδο των Θηδαίων έ- 
τρεφαν απέχθεια πρός αυτά τα άσματα χαι δεν ήθελαν να τα 
τραγουδήόουν µε κανέναν τρόπο γιατί «ουκ ήθελον τας δεσπο- 
σύνας» (Πλουτ. Λυκ. 28). 

. Ἠταν επόμενο οι είλωτες, ακόµα και οι περίοικοι, να µι- 
σούν θανάσιμα τους τυράννους τους. Ο Φιλολάκωνας Ἐενο- 
φώντας γράφει χαρακτηριστικά ότι «κάθε φορά που οι είλωτες 
έκαναν λόγο για τους Σπαρτιάτες μεταξύ τους κανένας δεν 
μπορούσε να κρύψει ότι αν μπορούσαν µε ευχαρίστηση θα 
τους ἔτρωγαν ακόμα και ζωντανούς» (όπου εν τούτοις τις λό- 
Ύος Ύένοιτο περί Σπαρτιατών, ουδένα δύνασθαι κρύπτειν το 
µη ουχ ηδέως αν και ὠµών εσθίειν αυτών, Ελλ. ΠΠ. 3.6). Και 
ο Αριστοτέλης αναφέρει ότι οι είλωτες περίμεναν ως ευκαιρία 
Ύια να εξεγερθούν τα ατυχήµατα των πυριάρχων τους (ώσπερ 
εφεδρεύοντες τοις ατυχήµασι διατελούσι, Πολιτ. 1269 35-29). 

ἷ Πολλές φορές οι είλωτες εξεγέρθηκαν, αλλά αγύµναοτοι, 
άοπλοι, ανοργάνωτοι και εξουθενωµένοι, όπως ήταν, δεν µπο- 
θούσαν να αποτινάξουν το σκληρό ζυγό. Μια φορά, το 464, α- 
πείλησαν τόσο σοθαρά τη Σπάρτη, ώστε να αναγκαστούν οι 
Σπαρτιάτες να ζητήσουν βοήθεια από την Αθήνα. Και οι αρι- 
στοκρατικοί, που βρίσκονταν τότε στην εξουσία, πρόθυμα έ- 
στειλαν περί τις 4.000 στρατό µε αρχηγό τον Κίμωνα. Αυτή η 
βοήθεια από ολιγαρχικούς σε οµοϊδεάτες τους ήταν ίσως η 
ΒΟνΗ ενέργεια της Αθήνας που ο Πλάτωνας θα μπορούσε να ε- 
παινέσει µε την καρδιά του. 

: Οι Σπαρτιάτες βασάνιζαν και εξόντωναν τους είλωτες κα 
τά μύριους τρόπους. Είχε μάλιστα καθιερωθεί και επίσημη 
πρακτική εξόντωσης των ειλώτων. Την έλεγαν χρυπτεία. Με 
εντολή των εφόρων οι Σπαρτιάτες νέοι που έφταναν στην ηλι- 
χία εγγραφής στους καταλόγους των πολιτών-στρατιωτών ε- 
νέδρευαν στην ύπαιθρο σε διάφορες διαθάσεις και σκότωναν 
τους είλωτες, παθώς περνούσαν από εκεί ανύποπτοι, και µά- 
λιστα εκείνους που ήταν ρωμαλέοι και θα μπορούσαν να κά- 
νουν Χαμιά εξέγερση. Ἠταν αυτό και μια στρατιωτική άσκη- 
ση, μια εξοικείωση µε το ανθρώπινο αίμα. Έτσι µόνο οι νέοι 
μπορούσαν να ενταχτούν στους πολίτες. Έπρεπε πρώτα να 
σκοτώσουν ανθρώπους. Και µια που δεν μπορούσαν πάντοτε 
γα σκοτώνουν εχθρούς, σκότωναν είλωτες που τους είχαν του 
χεριοῦυ τους (Πλουτ. Λυκ. 28). Με την πρυπτεία άνοιγε για 
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τους Σπαρτιάτες νέους «η κυνηγετική περίοδος», για να κά- 
νουν το «σαφάρι» τους! 

Εκτός από την κρυπτεία οι Σπαρτιάτες χρησιμοποιούσαν 
χι άλλους δόλιους τρόπους για να εξαφανίζουν τους είλωτες. 
Ιδιαίτερα χαρακτηριστική είναι µια περίπτωση που αναφέρει 
0 Θουκυδίδης. ταν τότε (425) που οι Αθηναίοι µε το στρα- 
τηγό Δημοσθένη κατέλαθαν την Πύλο και πέτυχαν να απο- 
Ἀλείσουν στην απέναντι νησίδα Σφακτηρία 400 και πλέον δια- 
λεκτούς οπλίτες της Σπάρτης. Σ᾽ αυτή τη δύσκολη θέση που 
βρέθηκαν οι Σπαρτιάτες υποσχέθηκαν στους είλωτες που θα 
βοηθούσαν στον εφοδιασμό των πολιορκούμενων Σπαρτιατών 
µε τρόφιμα κτλ. ότι θα τους δώσουν την ελευθερία τους (έτσι 
έκαναν και αργότερα, όταν ο Επαμεινώνδας απείλησε την ίδια 
τη Σπάρτη, Ξεν. Ελλ. ΝΙ.5. 28-29). Πολλοί είλωτες τότε από 
τον πόθο να αποκτήσουν την ελευθερία τους όχι απλώς βοή- 
θησαν τους πολιορκούµενους Σπαρτιάτες, αλλά και ριψοκιν- 
δύνεψαν. Το τονίζει ο Θουκυδίδης (ΙΝ. 26). Η προθυμία όµως 
και η τόλμη τους έγιναν αιτία εξολοθρεμού τους. Οι Σπαρτιά- 
τες φοθήθηκαν τη δύναμή τους και κατάστρωσαν σχέδιο για 
την εξόντωσή τους. Διακήρυξαν στους είλωτες όσοι απ᾿ αυ- 
τούς νόμιζαν ότι διακρίθηκαν στον πόλεμο και άξιζαν να ε- 
λευθερωθούν να παρουσιαστούν στεφανωµένοι για να τους 
δώσουν επίσηµα την ελευθερία τους. Περί τις δυο χιλιάδες εί- 
λωτες στεφανώθηκαν και περιήλθαν τους ναούς ως ελευθερω- 
µέγοι. Μετά απὀ λίγο καιρό όµως οι Σπαρτιάτες τους εξαφά- 
γισαν όλους. «Οι δε ου πολλώ ύστερον ηφάνισαν αυτούς», 
γράφει ο Θουκυδίδης (Γν. 80). Και προσθέτει ο ιστορικός ότι 
τους εξαφάνισαν έτσι ώστε «ουδείς ῄσθετο ότῳ τρόπῳ έκαστος 
διεφθάρη». Δεν έµαθε ποτέ κανένας ούτε και ο ίδιος ο τόσο 
διερευνητικός Θουκυδίδης πως εξοντώθηκαν δυο χιλιάδες άν- 
θρωποι! (κοίταξε και Πλουτ. Λυκ. 28). 

Η ειλωτεία αι µάλιστα η κρυπτεία είχε προκαλέσει πολ- 
λές αντιδράσεις. Το ομολογεί και ο ίδιος ο Πλάτωνας (Νόμοι 
7765). Δεν παίρνει όµως θέση, δεν την καταδικάζει. Για το Φφι- 
λόσοφό µας η Σπάρτη είναι σεθαστή. Και σεθαστά είναι και 
τα φοθερά της εγκλήματα κατά του ανθρώπου. 

Παρατηρούμε τέλος ότι το σπαρτιατικό πολίτευμα ήταν 
τόσο τυραννικό και βάναυσο, ώστε ήταν µισητό και σ᾿ αυτούς 
τους ίδιους τους Σπαρτιάτες. Την εξουσία την είχε στα χέρια 
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τοί που αυτομολούσαν προς το στρατόπεδο των Θηθαΐων έ- 
τρεφαν απέχθεια πρός αυτά τα άσματα χαι δεν ήθελαν να τα 
τραγουδήσουν µε κανέναν τρόπο γιατί «ουκ ήθελον τας δεσπο- 
σύνας» (Πλουτ. Λυκ. 28). 

ταν επόμενο οι είλωτες, ακόµα και οι περίοικοι, να µι- 
σούν θανάσιμα τους τυράννους τους. Ο Φιλολάκωνας Ἐενο- 
Φώντας γράφει χαρακτηριστικά ότι «κάθε φορά που οι είλωτες 
έκαναν λόγο για τους Σπαρτιάτες µεταξύ τους κανένας δεν 
μπορούσε να πρύψει ότι αν μπορούσαν µε ευχαρίστηση θα 
τους έτρωγαν ακόµα και ζωντανούς» (όπου εν τούτοις τις λό- 
γος Ὑένοιτο περί Σπαρτιατών, ουδένα δύνασθαι κρύπτειν το 
µη ουχ ηδέως αν και ωµών εσθίειν αυτών, Ελλ. ΠΠ. 3.6). Και 
ϱ Αριστοτέλης αναφέρει ότι οι είλωτες περίμεναν ως ευκαιρία 
για να εξεγερθούν τα ατυχήµατα των κυριάρχων τους (ώσπερ 
εφεδρεύοντες τοις ατυχήµασι διατελούσι, Πολιτ. 12694 35-39). 

Πολλές φορές οι είλωτες εξεγέρθηκαν, αλλά αγύμναστοι, 
άοπλοι, ανοργάνωτοι χαι εξουθενωµένοι, όπως ήταν, δεν μπο- 
ρούσαν να αποτινάξουν το σκληρό ζυγό. Μια φορά. το 464, α- 
πείλησαν τόσο σοθαρά τη Σπάρτη, ώστε να αναγκαστούν οι 
Σπαρτιάτες να ζητήσουν βοήθεια από την Αθήνα. Και οι αρι- 
στοκρατικοί, που βρίσκονταν τότε στην εξουσία, πρόθυμα έ- 
στειλαν περί τις 4.000 στρατό µε αρχηγό τον Κίμωνα. Αυτή η 
βοήθεια από ολιγαρχικούς σε ομοϊδεάτες τους ήταν ίσως η 
µόνη ενέργεια της Αθήνας που ο Πλάτωνας θα μπορούσενα ε- 
παινέσει µε την καρδιά του. 

Οι Σπαρτιάτες βασάνιζαν και εξόντωναν τους είλωτες κα- 
τά µύριους τρόπους. Είχε μάλιστα καθιερωθεί και επίσηµη 
πρακτική εξόντωσης των ειλώτων. Την έλεγαν χρυπτεία. Με 
εντολή των εφόρων οι Σπαρτιάτες νέοι που έφταναν στην ηλι- 
χία εγγραφής στους καταλόγους των πολιτών-στρατιωτών ε- 
νέδρευαν στην ύπαιθρο σε διάφορες διαθάσεις και σκότωναν 
τους είλωτες, καθώς περνούσαν από εκεί ανύποπτοι, και µά- 
λιστα εκείνους που ήταν ρωμαλέοι και θα μπορούσαν να κά- 
νουν καμιά εξέγερση. Ηταν αυτό και µια στρατιωτική άσκη- 
ση, µια εξοικείωση µε το ανθρώπινο αίμα. Έτσι µόνο οι νέοι 
μπορούσαν να ενταχτούν στους πολίτες. Έπρεπε πρώτα να 
σκοτώσουν ανθρώπους. Και µια που δεν μπορούσαν πάντοτε 
να σκοτώνουν εχθρούς, σκότωναν είλωτες που τους είχαν του 
χεριού τους (Πλουτ. Λυκ. 28). Με την χρυπτεία άνοιγε για 
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τους Σπαρτιάτες νέους «η κυνηγετική περίοδος», για να κά- 
γουν το «σαφάρι» τους! , 
Ἑκτός από την κρυπτεία οι Σπαρτιάτες χρησιμοποιούσαν 
χι άλλους δόλιους τρόπους για να εξαφανίξουν τους είλωτες. 
Ιδιαίτερα χαρακτηριστική είναι µια περίπτωση που αναφέρει 
ο Θουκυδίδης. Ηταν τότε (425) που οι Αθηναίου µε το στρα- 
τηγό Δημοσθένη κατέλαθαν την Πύλο και πέτυχαν να απο- 
κλείσουν στην απέναντι νησίδα Σφακτηρία 400 και πλέον δια- 
λεχτούς οπλίτες της Σπάρτης. Σ᾽ αυτή τη δύσκολη θέση που 
βρέθηκαν οι Σπαρτιάτες υποσχέθηκαν στους είλωτες που θα 
βοηθούσαν στον εφοδιασμό των ποζνιρκρόμονομγασκαριωαπέν 
µε τρόφιμα κτλ. ότι θα τους δώσουν την ελευθερία τους (έτσι 
έκαναν και αργότερα. όταν ο Επαμεινώνδας απείλησε την ίδια 
τη Σπάρτη. Ξεν. Ελλ. ΝΙ.5. 25-29). Πολλοί είλωτες τότε από 
τον πόθο να αποκτήσουν την ελευθερία τους όχι απλώς βοή- 
θησαν τους πολιορκούμενους Σπαρτιάτες. αλλά και θιψοκιν- 
δύνεψαν. Το τονίζει ο Θουκυδίδης (1Ν. 26). Η προθυµία όμως 
και η τόλμη τοὺς έγιναν αιτία εξολοθρεμού τους. Οι Σπαρτιά- 
τες φοθήθηκαν τη δύναμή τους και κατάστρωσαν σχέδιο για 
την εξόντωσή τους. Διακήρυξαν στους είλωτες όσοι απ᾿ αυ- 
τούς νόμιζαν ότι διακρίθηκαν στον πόλεμο και άξιζαν να ε- 
λευθερωθούν να παρουσιαστούν στεφανωμένοι για γα τους 
δώσουν επίσηµα την ελευθερία τους. Περί τις δυο χιλιάδες εί- 
λωτες στεφανώθηκαν και περιήλθαν τους ναούς ως ἔλευθερω- 
µένοι. Μετά από λίγο καιρό όµως οι Σπαρτιάτες τους εξαφά- 
νισαν όλους. «Όι δε ου πολλώ ύστερον ηφάνισαν αυτούς», 
γράφει ο Θουκυδίδης (ΤΝ. 80). Και προσθέτει ο ιστορικός ότι 
τοὺς εξαφάνισαν έτσι ώστε «ουδείς ἤσθετο ότῳ τρόπῳ έκαστος 
διεφθάρη». Δεν έµαθε ποτέ κανένας ούτε και ο ίδιος ο, τόσς 
διερευνητικός Θουκυδίδης πως εξοντώθηκαν δυο χιλιάδες άν- 
θρώποι! (κοίταξε και Πλουτ. Λυκ. 28). , 

Ὁ. Ἡ ειλωτεία και μάλιστα η κρυπτεία είχε προκαλέσει πολ- 
λές αντιδράσεις. Το ομολογεί και ο ίδιος ο Πλάτωνας (Νόμοι 
7763). Δεν παίρνει όµως θέση. δεν την καταδικάξει. Για το φι- 
λόσοφό µας η Σπάρτη είναι σεθαστή. Και σεθαστά είναι και 
τα Φοθερά της εγκλήματα πατά του ανθρώπου. ' ἳ 

Παρατηρούμε τέλος ότι το σπαρτιατικό πολίτευμα ήταν 
τόσο τυραννικό και βάναυσο, ώστε ήταν µισητό και σ αυτούς 
τους ίδιους τους Σπαρτιάτες. Την εξουσία την είχε στα χέρια 
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της µια ελάχιστη μειοψηφία που κατόρθωνε µε την παρακο- 
λούθηση και την τρομοκρατία να τους πρατεί όλους υποταγ- 
µένους. Δεν έλειψαν άλλωστε και οι συνωμοσίες και οι από- 
πειρες Ύνα ανατροπή του από τους ίδιους τους Σπαρτιάτες. 
Μια τέτοια έγινε από τον Κινάδωνα (Ξεν. Ελλ. ΠΠ. 3.4-11). 
Σημειώνουμε ότι ο λαϊκός αυτός επαναστάτης σ᾿ αυτούς που 
κατηχούσε στην συνωμοσία έλεγε ότι ελάχιστοι. μόνο αυτοί 
που έχουν την εξουσία, περίπου 40 άτοµα, είναι εχθροί τους. 
Όλος ο άλλος λαός είναι µαζί τους. (εν. Ελλ. Π1.3.5.) ι 
Το σπαρτιατικό πολίτευμα στηριζόταν στην ωμή βία, ήταν 
βάρθαρο και απάνθρωπο. Ο Πλάτωνας όµως το θαύμαζε και 
το είχε ως πρότυπο στη θέσπιση του δικού του πολιτεύματος. 
Και µολαταύτα έμεινε στην ιστορία ως ανθρωπιστής Φιλό- 
σοφος! ι 


Συμπέρασμα 


Το συμπέρασμα απ᾿ αυτό το κεφάλαιο είναι ότι ο Πλάτω- 
νας θαύμαζε τη Σπάρτη, γιατί το πολίτευµά της εξέφραζε τις 
βασικές πολιτικές αρχές και πεποιθήσεις του: τη στατικότητα. 
τη συντηρητικότητα, τον απομονωτισμό, την ταξική διαίρεση. 
την καταδυνάστευση του ατόμου από το κράτος, την ανελευ- 
θερία, τη δουλεία. 


Ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ ΑΠΕΝΑΝΤΙ ΣΤΗ ΔΟΥΛΕΙΑ 
ΚΑΙ ΤΟΥΣ ΒΑΡΒΑΡΟΥΣ 


9.1. Εισαγωγή 


Ο Πλάτωνας είναι θερμός υποστηρικτής του θεσμού της 
δουλείας. Και εύλογα. Ανήκε στην αριστοκρατική και πλουτο- 
κρατική τάξη που ζούσε την άνετη ζωή της χάρη στο µόχθο 
των δούλων. Πεποίθησή της ήταν ότι ο κόσμος ήταν σοφά 
Φτιαγμένος. δε χρειαζόταν ν᾿ αλλάξει. Αν πρόκειταν να γίνουν 
µεταθολές. έπρεπε να γίνουν όχι για την αποδοχήτου νέου. αλ- 
λά για τη στερέωση ή την επαναφορά του παλαιού, όχι για µια 
πορεία προς τα εμπρός, αλλά για µια πορεία προς τα πίσω. Ως 
αποτέλεσµα των επιδράσεων που δέχτηκε απὀ το οικογενεια- 
κό και κοινωνικό του περιόθάλλον. ο Πλάτωνας διαμόρφωσε 
ένα χαρακτήρα υπερσυντηρητικό που αποστρεφόταν κάθε µε- 
ταθολή. Αντίληψή του ήταν ότι οι άνθρωποι είναι άνισοι από 
τη φύση τους, ότι γεννιώνται ανώτεροι ή κατώτεροι, ελεύθεροι 
ή δούλοι. Αυτόν η φύση τον ευνόησε. Τον προόρισε για Φφιλό- 
σοφο. Και για να φιλοσοφεί έπρεπε να είναι απερίσπαστος 
από τις βιοτικές µέριμνες. που, άλλωστε, ὡς γήινες, του ήταν 
αποκρουστικές. Για όλες τις υλικές του ανάγκες θα φρόντιζαν 
οι δούλοι. Θα ήταν και τιµή τους να υπηρετούν αυτή τη θεϊκή 
φύση. Έτσι ο Πλάτωνας μ αυτέςτις αντιλήψεις του και µε την 
τεράστια επίδραση που άσκησε συνέόαλε στη διαιώνιση ενός 
θεσμού που, μολονότι είναι γέννημα των ιστορικών συνθηκών 
της εποχής εκείνης, δεν παύει να αποτελεί στίγµα για τον αρ- 
χαίΐο ελληνικό πολιτισμό. Ἡ άρχουσα τάξη ποὺ επμεταλλευό- 
ταν την εργασία των δούλων βρήκε στο πρόσωπο του Πλάτω- 
να το θερµότερο υποστηρικτή των συμφερόντων της και το ση- 
παντικότερο εκφραστή τής ιδεολογίας τῆς. Βέόαια ο Πλάτω- 
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γας περιφρονεί τον πλούτο και εισηγείται λιτή ζωή για την κυ- 
θίαρχη τάξη. Αυτή όµως από τότε ως σήµερα παράθλεψε αυ- 
τές τις ιδέες για λιτή ζωή, πρόσφερε µε απλοχεριά τη λιτότητα 
στο λαό και κράτησε από τον Πλάτωνα ό,τι τη συνέφερε, τη 
θεωρία του για Φυσική ανισότητα που δικαίωνε τις διακρίσεις 
και δικαιολογούσε την εκμετάλλευση. 

Θα δούµε σ᾿ αυτό το κεφάλαιο τις αντιλήψεις του Πλάτω- 
γα για τη δουλεία και ενδεικτικά ορισμένες από τις διατάξεις 
που θεσπίζει για τη μεταχείριση και την τιμωρία των δούλων. 
Και µέσα απ᾿ αυτές θα δούµε πάλι τη σκληρότητα, την απαν- 
θρωπιά του. Με την ευκαιρία θα παρουσιάσουμε συνοπτικά 
χαι τη θεωρία του Αριστοτέλη για τη δουλεία, αφού είναι ο 
πιο άξιος μαθητής του Πλάτωνα χαι ο κυριότερος απολογητής 
του θεσμού της δουλείας στην ελληνική αρχαιότητα. Θα κλεί- 
σουµε το κεφάλαιο µε µια πολύ σύντομη αναφορά στις ιδέες 
του Πλάτωνα για τους βαρθάρους. 


9.2. Οἱ αντιλήψεις του Πλάτωνα για τη δουλεία 


Ο Πλάτωνας θεωρεί το θεσµό της δουλείας φυσικό νόµο, 
όπως και ο Αριστοτέλης. Δεν µπορεί ή δε θέλει να αντιληφτεί 
ότι οι δούλοι δε γεννιώνται δούλοι, αλλά γίνονται, ότι τους 
ανθρώπους τους κάνουν δούλους οι νόμοι των δυνατών της 
γῆς. Οι ελεύθεροι και οι δούλοι, υποστηρίζει, γεννιώνται απὀ 
τη φύση τοὺς για να είναι ελεύθεροι ή δούλοι. Αν εξισώνονταν 
οι δούλοι µε τους ελεύθερους, θα ήταν αδικία, θα ανατρεπό- 
ταν η φυσική τάξη και η δικαιοσύνη, οι δούλοι θα αποκτού- 
σαν δικαιώµατα που δεν τους αξίζουν. Όπως είναι η κοινω- 
γία, µε τους ελεύθερους και τους δούλους της, µε την άρχουσα 
τάξη και τους αρχόµενους, υπάρχει όχι µόνο δικαιοσύνη αλλά 
χαι ισότητα, γιατί ο κάθε άνθρωπος εντάσσεται στην τάξη για 
την οποία τον έφτιαξε η φύση του και κάνει τα έργα για τα ο- 
ποία προορίστηκε. Ἀνισότητα θα υπήρχε στον κόσμο, αν γί- 
νονταν οι δούλοι ελεύθεροι. αν καταστρεφόταν η φυσική τά- 
ξη, αν αποκτούσαν δικαιώµατα οι δούλοι, χωρίς να αξίζουν. 
χαι γίνονταν ίσοι µε τους ελεύθερους που αξίζουν. «Οι δούλοι 
χαι τα αφεντικά», γράφει, «δεν µπορούν ποτέ να είναι φίλοι. 
ούτε να έχουν την ἴδια θέση οι τιποτένιοι και οι σπουδαίοι. 
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γιατί, αν γινόταν αυτό, µε την ισότητα θα γινόταν ίσα νά 
νισα» (ἈΝόμοι 7573). Σ’ αυτό το απόσπασμα ο Πλάτωνας μιλών- 
τας για ανισότητα εννοεί να έχουν οι δούλοι τα ίδια δικαιώ- 
µατα µε τους ελεύθερους μιλώντας για ισότητα εννοεί το ον 
τέθετο, δηλαδή κοινωνία µε αφεντικά ναι δούλους. Για ο. 
λογικά σκεπτόµενο άνθρωπο δεν υπάρχουν ισότητα και δι- 
καιοσύνη σε κοινωνία µε αφεντικά και δούλους. Για τον Πλά- 
τωνα αντίθετα υπάρχουν! Με τέτοια επιχειρήματα όµως ο 
Πλάτωνας, µε τη διδασκαλία του στην Ακαδημία και πιο πο- 
λύ µε τις συγγραφές του στήριξε µια κοινωνική αδικία. δι- 
παίωσε τη δουλοκτητική κοινωνία της εποχής του και υπηρέ- 
τησε τα συμφέροντα της κυρίαρχης τάξης µέσα στους αιώνες 
ὡς τα σήµερα. Δέσμιος στην ταξική, ρατσιστική και ντιαν- 
θρωπιστική αντίληψη, καταπολέμησε με πάθος τις προοδευτι- 
πές ιδέες που ήταν διάχυτες στην εποχή του για Φυσικό ενω 
χαι ισότητα (Νόμοι 888’ κ.ε.) και έτσι εμπόδισε την εξέλιξη 
προς µια δικαιότερη και ανθρωπινότερ κοινωνία. Και για τις 
κατοπινές εποχές έδωσε την πολιτική Ιλοσοφία για τις κοι- 
νωνικές διακρίσεις, την εκμετάλλευση των αδυνάτων. από τ 
ισχυρούς, τη σκλαθιά και τη στήριξη των κάθε λογής απολυ- 
ικώ θεστώτων. ε 
πο Πλάτωνας όχι µόνο είναι υπέρμαχος του θεσμού της 
δουλείας, αλλά και κατακρίνει εκείνους που, φέρονται με τ 
πιείκεια στους δούλους. Με τους δούλους, γράφει, δεν αν 
να έχει κανείς καμιά φιλική σχέση, μαζί τους, γιατί οἱ ο. 
δεν έχουν µέσα τους τίποτε το καλό, καμιά αρετή (υγιές ουδέν 
ψυχής δούλης, Νόμοι 7763). Για ενίσχυση του ισχυρισμού του 
επικαλείται και τον Όμηρο, παραθέτοντας τους στίχους στους 
οποίους ο ποιητής λέει πως «ο παντογνώστης Δίας σα ὧν τη 
µισή αρετή από τους ανθρώπους που πέφτουν στη σκλαθιά». 


«Πρέπει να τιμωρούµε τους δούλους όπως τους αξίξει». 
γράφει, «χαι να µην τους συμθουλεύουμε για το καλό σαν 


1. Ὃι στίχοι του Ομήρου έχουν ως εξής: 
ήμισυ γαρ τ᾿ αρετής αποαίνυται ευρύοπα Ζευς -- 
ανέρος, ευτ᾽ αν µιν κατά δούλιον ἡμαρ έλῃσιν Οδ. ϱ. 322-3. ας 
Ο Πλάτωνας αντί «ήμισυ αρετής αποαίνυται» γράφει «ήμισυ γόου ς οι 
ρεται» (τους παίρνει το μισό μυαλό, αντί τους παίρνει τη. μισή ον ορ) 
(Νόμοι 7773). μάλλον για να τονίσει ότι οι δούλοι είναι κατώτερης νοημ 
σύνης, ηλίθιοι. 
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να είναι ελεύθεροι. γιατί το παίρνουν επάνω τους. Πάν- 
τα ο λόγος µας στους δούλους να είναι προσταγή και πο- 
τένα µην αστειευόµαστε µαζί τους». (Κολάζειν γε µην εν 
δίκῃ δούλους δει χαι µη νουθετούντας ως ελευθέρους 
θρύπτεσθαι ποιείν' την δε οικέτου πρόσρησιν χοη σχε- 
δόν επίταξιν πάσαν γίγνεσθαι, µη προσπαίζοντας µηδα- 
μῄ μηδαμώς οικέταις, Νόμοι 777: - 7783). 


Στην Πολιτεία του (549”) γράφει ότι στο τιμοκρατικό πο- 
λίτευµα” οι πολίτες συμπεριφέρονται προς τους δούλους µε α- 
Υριότητα. Και καλώς πράττουν. Αντίθετα οι μορφωμένοι πε- 
ριορίζονται στο να τους περιφρονούν. 

Για την υποταγή των δούλων ο Πλάτωνας, εκτός από την 
ψυχρότητα, τη σκληρότητα και την περιφρόνηση. συνιστά και 
τη μέθοδο του «διαίρει και βασίλευε». 


«Τα αφεντικά», γράφει, «για να χουν τους σκλάθους 
του χεριού τους, να µην τους αφήνουν να αναπτύσσουν 
μεταξύ τους φιλίες και πατριωτικούς δεσμούς, αλλά όσο 
είναι δυνατόν να τους κρατούν σε διχόνοια, για να µην 
μπορούν ποτέ τους να συνεννοηθούν και να συμφωνή- 
σουν». (Μήτε πατριώτας αλλήλων είναι τους µέλλοντας 
ράον δουλεύσειν, ασυμφώνους τε εις δύναμιν ό,τι μάλι- 
στα, Νόμοι 7773). 


Ο δούλος είναι πράγμα, το». Ανήκει στον κύριο, όπως α- 
νήκουν και τα άλογα, τα βόδια και τα σκυλιά. Και όχι μονάχα 
0 δούλος είναι περιουσία του αφεντικού αλλά και τα παιδιά 
του και όλοι οι απόγονοί του. Τα παιδιά του δούλου θα ζή- 
σουν στη σκλαθιά, ακόµα κι αν ο δούλος τα απόκτησε µε ε- 
λεύθερη γυναίκα, το ίδιο και τα παιδιά της δούλας, ακόµα κι 
αν ο πατέρας τους είναι ελεύθερος. Να τι λέει η σχετική νοµι- 
κή διάταξη του Πλάτωνα: 


«Είτε µια δούλη αποκτήσει παιδί µε δούλο, είτε το απο- 
πτήσει µε ελεύθερο ή ελευθερωμµένο δούλο σε κάθε περί- 
πτωση το παιδί ανήκει στο αφεντικό της: κι αν πάλι μια 


2. Τιμοκρατικό πολίτευμα είναι εκείνο στο οποίο τα αξιώματα δίνονται ανά- 


λογα µε τη (διατιμώμενη) περιουσία του καθενός. Ο Πλάτωνας το ταυτίζει 
µε το σπαρτιατικό. 
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ελεύθερη γυναίκα αποκτήσει παιδί µε δούλο κι αυτό το 
παιδί θα ανήκει στο αφεντικό του δούλου». (Δούλη εάν 
συμμείξῃ δούλῳ ή ελευθέρῳ ή απελευθέρῳ., πάντως του 
δεσπότου έστω της δούλης το γεννώµενον’ εάν δε τις ε- 
λευθέρα δούλῳ συγγίγνηται, του δεσπότου έστω το γι- 
γνόμενον του δούλου, Νόμοι 09). ) ι 

Οι ελεύθεροι είναι κάστα, ένας άλλος πόσμος πέρα και 
πάνω από τους δούλους. - 

Μερικοί πλατωνιστές (Ταγίοι κ.ά., κοίταξε ΡΟΡΡΕΙ, σσ. 
224-5). για να ελαφρώσουν κάπως τη θέση του Πλάτωνα, Ίβο” 
στηρίζουν ότι στην Πολιτεία του, όπου περιγράφει το ιδεώδες 
πολίτευμα, δε μιλάει για τάξη δούλων. Επομένως, ισχυρίζον- 
ται, δεν υιοθετεί και δεν υποστηρίζει τη δουλεία. Παρατη- 
οούμε όµως ότι ο Πλάτωνας δε θεωρεί τη δουλεία δημιούργή- 
µα του δικαίου των ανθρώπων, αλλά δημιούργημα του δυκαί- 
ου της φύσης. Η δουλεία. υποστηρίζει, είναι «φύσει», όχι 
«θέσει», υπήρχε και θα υπάρχει πάντα. Αφού η φύση παρα- 
μένει αιώνια αµετάθλητη, και η δουλεία, το δηµιούργηµά της. 
δεν µπορεί να πάψει να υπάρχει. Διαφορετικά θα ανατραπούν 
οἱ Φυσικοί νόμοι. , | 

Το γεγονός ότι στην Πολιτείατου ο Πλάτωνας δεν αναφέ- 
οεται σε τάξη δούλων δε φανερώνει θέση του υπέρ των δού- 
λων. Αντίθετα η σιωπή του για τους δούλους, όπως και Ύυα 
την παιδεία των ανθρώπων της τρίτης τάξης, φανερώνει, νο- 
µίζουµε, περιφρόνηση προς το φαύλο και κτηνώδη λαό των 
δούλων και των εργαζόμενων. Όλο το ενδιαφέρον του αρι- 
στοκράτη φιλόσοφου συγκεντρώνεται στις δυο κυρίαρχες τά- 
εις. Και αφού δεν ασχολείται µε την εκπαίδευση και τα άλλα 
προθλήµατα της τρίτης τάξης, πολύ περισσότερο δεν ασχολεί- 
ται µε τη ζωή των δούλων. Και οι δυο λαός και δούλοι-- εί- 
ναι προορισµένοι από τη φύση τους να δουλεύουν, και οι δυο 
είναι «μισθοδόται και τροφείς» των αρχόντων (Πολ. 469 ὴ, 
«Καθένας», λέει, «που από τη φύση του δεν είναι ικανός να 
κυθερνά» (και εδώ ανήκουν οι άνθρωποι της τρίτης τάξης και 
Φυσικά και οι δούλοι). «πρέπει να είναι δούλος εκείνων που 
από τη φύση τους είναι ανώτεροι και έχουν το θεϊκό χάρισμα 
να κυθερνάν». (Πολ. 59053). ; , 

Αυτά γράφει ο Πλάτωνας στην Πολιτεία του. Ἐπομένως 
και σ’ αυτό το έργο του δέχεται τη δουλεία σαν κάτι το φυσι- 
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πό και δίκαιο. Μόνο συνιστά να µην σκλαθώνουν οι Έλληνες 

τους Έλληνες αλλά τους βαρθάρους, να αναζητούν τους δού- 

λους τους στην Ανατολή (Πολ. 469) κ.ε.) Αυτή η στάση συγ- 

κινεί τους πλατωνιστές και τους «ανθρωπιστές»! Πώς να µην 
τους συγκινεί µια τέτοια εθνικοφροσύνη; 

' Χαρακτηριστικά για τη θέση του Πλάτωνα απέναντι στη 

ννΑα, στην Πολιτεία του είναι όσα γράφει ο Κ. ῬορΡε: (σ. 

«Συμφωνώ», λέει, «ότι ο Πλάτωνας στην Πολιτεία 

του (4690-4703) αντιτίθεται στο σχλάθωμα Ἑλλήνων αιχ- 

µαλώτων πολέμου’ αλλά παρακάτω (47153) ενθαρρύνει 

το σκλάθωµα των βαρθάρων από τους Έλληνες και μά- 

λιστα από τους πολίτες της ιδεώδους πολιτείας του... 

Και ακόμα ο Πλάτωνας καταπολέμησε µε πάθος την κί- 

νηση στην Αθήνα εναντίον της δουλείας και επέµεινε στο 

νομικό δικαίωµα της ιδιοκτησίας, όταν πρόκειται για ι- 

διοχτησία δούλων». 

Και όταν πάλι στην Πολιτεία του κακίζει το δημοκρατικό 

πολίτη (τον Αθηναίο) για την κάπως καλή μεταχείριση που ε- 

πιφυλάσσει στους δούλους του (Πολ. 563’), δέχεται τη δου- 


λεία χαι μάλιστα λαθαίνει σκληρή θέση στη μεταχείριση των 
δούλων. 


9.3. Ο Αριστοτέλης ο κύριος απολογητής του ϐε- 
σμού της δουλείας 


Στις αντιλήψεις του για τη δουλεία ο Πλάτωνας βρήκε άξιο συνεχιστή τον 
Αριστοτέλη. Απορεί κανείς πώς ένα τόσο δυνατό και καθολικό μυαλό, όπως 
ήταν ο Αριστοτέλης, δεν μπόρεσε να συλλάθει τόσο απλές αλήθειες, όπως εί 
ναι η αλήθεια ότι κανένας άνθρωπος δε γεννιέται από τη φύση του για να εί- 
ναι δούλος. Και δεν ήταν ο Αριστοτέλης τόσο αριστοκράτης, όσο ήταν ο 
Πλάτωνας, Έζησε μάλιστα σε µια εποχή κατά την οποία τα ανθρωπιστικά κη- 
θύγματα είχαν κατακτήσει σημαντικό έδαφος. Η περίπτωση του Αριστοτέλη 
Ῥονεθώγει πόσο δύσκολο είναι να σκεφτεί κανείς έξω από τα πλαίσια της ε- 
ποχής του, πόσο η παράδοση, το περιθάλλον, οι ιστορικές συνθήκες περισφίγ- 
Ἠσυυ τον άνθρωπο και δεν τον αφήνουν να δεχτεί το νέο που έρχεται. Και ἄυ- 
τρ ισχύει περισσότερο για τους αριστοκράτες διανοούμενους που λόγω της τα- 
Ξικής μαυς τοποθέτησης υπηρετούν τη συντήρηση και αντιδρούν σε κάθε ανα- 
γεωτική προσπάθεια. Ο Αριστοτέλης δεν ξέφυγε απ᾿ αυτό το μέτρο. Και διέ- 
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θέσε όλη τη φιλοσοφική και πολιτική του σκέψη για να αιτιολογήσει και στε- 
οεώσει ένα θεσμό που κλονιζόταν. Και επειδή η φιλοσοφία του πέρασε στους 
μέσους και νεότερους χρόνους και µαζί της και οι ιδέες του για τη δουλεία και 
άσκησε τόση επίδραση. ο Αριστοτέλης είναι ιδιαίτερα υπεύθυνος για τη 
διαιώνιση του θεσμού της δουλείας και την αναγωγή του μάλιστα στους χρό- 
γους του επεκτατισμού και της αποικιοκρατίας σε συστηματική κερδοσκοπι- 
κῄ επιχείρηση. Όι φιλοσοφίες και οι θεωρίες επιδρούν και πατευθύνουν τη 

ὠή, Πίσω από τα σκλαθοπάζαρα της Ρώμης, της Ευρώπης και της Αμερικής 
ᾖρίσκονται ο Πλάτωνας και ο Αριστοτέλης, οι μεγάλοι υπέρµαχοι της δου- 
λείας. 

Το πρόθληµα της δουλείας εξετάζει ο Αριστοτέλης στο πρώτο βιόθλίο των 
Πολιτικών του. Εκεί αναφέρεται στη γένεση τῆς πολιτικής κοινότητας, στις 
πορφές και στους σκοπούς της. Μια που το βασικό κύτταρο της πολιτικής κοι- 
γότητας είναι η οικογένεια, εξετάζει τις σχέσεις που διαμορφώνονται ανάµεσα 
οτα µέλη της καθώς και τις σχέσεις ανάµεσα στον κύριο και στους δούλους 
τοῦ, Έτσι του δίνεται η αφορμή να εξετάσει το γενικότερο πρόθληµα τῆς δου- 
λείας. 

Ο. Αριστοτέλης επιμένει περισσότερο στο «φύσει» του θεσμού της δου- 
λείας. Ὑποστηρίζει ότι τη δουλεία δεν την επέόαλαν οι άνθρωποι, οι νόμοι. 
αλλά η φύση. Και το έκανε αυτό η φύση για το παλό του ανθρώπου, για τη 
σωτηρία του. Γιατί, για να λειτουργήσει η ανθρώπινη κοινωνία, είναι ανάγκη 


γα υπάρχει µια τάξη που να κυθερνά, οι ελεύθεροι, και µια τάξη που να υ- 
τακούει και να δουλεύει. οι δούλοι. Χωρίς δουλεία το ανθρώπινο γένος θα 
καταστρεφόταν. Η φύση, ο θεός δεν μπορούσε να το αφήσει να χαθεί και το 
τφοδίασε µε ό,τι χρειαζόταν: µε άρχοντες και µε δούλους. «Οι άρχοντες και 
οἳ δούλοι», γράφει, «υπάρχουν από τη φύση για τη δική τους σωτηρία. Γιατί 
οἳ άνθρωποι που μπορούν µε το μυαλό τους να προθλέπουν και να κατα- 
στρώνουν σχέδια είναι από τη φύση τους προορισµένοι να κυθερνάν και να ε- 
ουσιάζουν. ενώ όσοι μπορούν να προσφέρουν υπηρεσία µόνο µε το σώµα 
τοὺς είναι φτιαγµένοι για να υπακούουν και να δουλεύουν. Γι’ αυτό στο ᾱ- 
«εντικό συμφέρει να είναι αφεντικό και στο δούλο συμφέρει να είναι δούλος». 
(΄Άοχον δε φύσει και αρχόµενον δια την σωτηρίαν’ το µεν γαρ δυνάµενον τῃ 
διανοίᾳ προοράν άρχον φύσει και δεσπόζον φύσει, το δε δυνάµενον τῷ σώ- 
ματι πονείν αρχόµενον και φύσει δούλον’ διό δεσπότῃ και δούλῳ ταὐτό συµ- 
φέρει, Πολιτ. 1252" 30-34). Και παραμάτω επαναλαμθάνεν: «το να υπάρχουν 
αφεντικά και δούλοι δεν είναι µόνο φυσικό’ είναι και συμφέρον χαι για τους 
ὅψο, (Το άρχειν και άρχεσθαι ου µόνον των αναγκαίων αλλά και των συµφε- 
ρόντων εστί, 12543 21-22). 

Με τους δούλους η φύση κάλυψε µια ανάγκη. Τα εργαλεία δεν κινούνται 
μόνα τους, κάποιος πρέπει να τα κινήσει. Αν κινούνταν µόνα τους, οι δούλοι 
δὲ θα χρειάζονταν, όπως δε θα χρειάζονταν και οι γυναίκες. αν μπορούσαν 
να γεννηθούν παιδιά µε κάποιο άλλο τρόπο (ο Αριστοτέλης τα λέει αυτά!). 

Ἂν ήταν δυνατόν», γράφει, «κάθε όργανο να κάνει τη δουλειά µόνο του, κα- 
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θώς δα παίρνει διαταγή ή θα προαισθάνεται, αν μπορούσαν οι σαΐῖτες του αρ- 
Υολειού να υφαίνουν και οι χορδές της κιθάρας να παίζουν μόνες τους, δε θα 
χρειάζονταν ούτε οι πρωτοµάστορες βοηθούς ούτε τα αφεντικά δούλους ».(Ε 
γαρ Ἠδύνατο έκαστον των οργάνων κελευσθέν ή προαισθόµενον ἀοτελοέν ὧν 
. έργον... οὕτως αν κερκίδες εκέρκιζον αυταί και τα πλήκτρα εκιθάριζεν. 
Ὃ ο αρχιτέκτοσιν υπηρετών ούτε τοις δεσπόταις δούλων, 

Έτσι λοιπόν η κοινωνία υπηρετείται από το συνδυασμό ελεύθερου-δού- 
λου, όπως υπηρετείται στο πρόόληµα της αναπαραγωγής από το συνδυασμό 
άντρα καὶ γυναίκας. Ελεύθερος και δούλος αλληλοῦπηρετούνται. 

Κατά τον Αριστοτέλη ο δούλος είναι ό,τι είναι το βόδι στο γεωργό. Οι 
φτωχοί που δεν έχουν χρήματα να αγοράσουν δούλους έχουν µόνο βόδια, οι 
πλούσιοι έχουν βόδια, αλλά έχουν και δούλους. «Στους φτωχούς», λέει θα 
Ἀτηριστικά, «το βόδι παίρνει τη θέση του δούλου» (9 βους αντ’ οικέτου τοις 
πενησίν εστιν, Πολιτ. 1252) 12). Ο δούλος είναι ένα έμψυχο εργαλείο στα χέ- 
θια του αφεντικού του (κτήµά τι έµψυχον, Πολιτ. 12530 32). Γράφει πάλι: 
« Όπως χαι στις άλλες επιµέρους ασχολίες είναι αναγκαίο για την εκτέλεση 
του έργου Ύα υπάρχουν τα κατάλληλα όργανα, έτσι είναι, ανάγκη και σ᾿ αυτόν 
που διευθύνει ένα νοικοκυριό να έχει τα αναγκαία όργανα: απ᾿ αυτά άλλα εί- 
μα, ἔμψυχα και άλλα άψυχα... και κάθε περιουσιακό στοιχείο είναι όργανο 
χρήσιμο για τη ζωή’ και η ιδιοκτησία αποτελείται από πλήθος οργάνων: και 
ο δούλος είναι έμψυχο περιουσιακό στοιχείο». (Ώσπερ δη ταις ωρισμέναις τέ- 
χναις αναγκαίον αν είη υπάρχειν τα οικεία όργανα, ει μέλλει αποτελεσθήσε. 
σθαι το έργον, ούτω και τῳ Οικονομικῴ’ των δ᾽ οργάνων τα μεν άψυχα, τα δ᾽ 
ἔμψυχα... ούτω και το κτήµα όργανον προς ζωήν εστι, και η κτήσις πλήθος 
οργάνων εστι, αι ο δούλος κτήµά τι έμψυχον, Πολιτ. 12530 25-32). | 

, Δεν είναι απλώς υπηρέτης του αφεντικού του ο δούλος. αλλά εξαρτάται 
απόλυτα από αυτόν. (Ο δούλος ου µόνον δεσπότου δούλός εστιν. αλλά και ό- 
λως Εκείνου, Πολιτ. 1254: 12-13). Η λέξη κύριος στην περίπτωση των δούλων 
έχει την πρωταρχική της σημασία. Κύριος είναι ένας που κατέχει και εξου- 
σιάξει απόλυτα έναν άλλο, το δούλο, όπως εξουσιάζει και τα άψυχα το), 
νά, του. ν δούλος γεννιέται, Ύια να µην ανήκει στον εαυτό του. «Εκείνος» 
γράφει, «είναι από τη φύση του δούλος που. μολονότι είναι άνθρωπος. από 
τη φύση του δεν ανήκει στον εαυτό του αλλά σ) άλλον». (Ο γαρ μη εαυτού φῦ- 
σει, αλλ) Ἕλλου άνθρωπος ον ούτος φύσει δούλός εστιν, Πολιτ. 12544 14-15) 

ο δούλος είναι κατώτερο ον, άνθρωπος αποκτηνωµένος. Μιλάει ᾱ- ο 
τιλαμθάνεται τους άλλους (κοινωνεί λόγου). αλλά δεν μπορεί ποτέ να σκέπτε- 
ται Ναι άν έχει γνώμη (όλως ουκ. έχει το βουλευτικόν, Πολιτ. 12605 12). «Είναι 
κο τη φύση του δούλος», γράφει, «αυτός που είναι φτιαγµένος να ανήκει σ΄ 
ἄλλαν (η) αυτό και ανήκει σ᾿ άλλον) και αυτός που μετέχει στη λογική φύι 
Ὃ ο όσο χρειάζεται να αντιλαμθάνεται τις προσταγές του αφεντικού ο. 
λά να µην µπορεί να σκέπτεται λογικά». (Ἔστι γαρ φύσει δούλος ο δύνόμενος 
άλλου είναι (διο και άλλου εστίν) και ο κοινωνών λόγου τοσούτον όσον. αι- 
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σθάνεσθαι αλλά µη έχειν, Πολιτ. 1254) 20-23). Ο δούλος δεν έχει ικανότητα 
για σκέψη. Παίρνει από συµθουλές, αλλά χρειάζεται να τον συμθουλεύεις πε- 
ρισσότερο χι από τα μικρά παιδιά (νουθετητέον μάλλον τους δούλους ή τους 
παίδας, Πολιτ. 1260) 6-7). 

Ο δούλος είναι κάτι ανάμεσα στον άνθρωπο και στο ζώο. Διαφέρει από 
τους ελεύθερους όσο διαφέρει ο άνθρωπος από το ζώο (Πολιτ. 1254) 16-19). 
Αυτό το χάσμα ανάµεσα στους δούλους και στους ελεύθερους το δημιουργεί 
η ίδια η φύση. «Η φύση», γράφει, «θέλει ακόµα και τα σώματα των ελεύθερων 
αι των δούλων να τα κάνει διαφορετικά: τα σώματα των δούλων να τα κάνει 
στιθαρά, ώστε να είναι κατάλληλα για δουλειά’ και τα σώματα των ελεύθερων 
να τα κάνει λεπτά και ακατάλληλα για τέτοιες χειρωνακτικές εργασίες, κατάλ- 
ληλα όµως για πολιτικό βίο». (Βούλεται µεν ουν η φύσις και τα σώματα δια- 
φέροντα πονείν τα των ελευθέρων και των δούλων, τα µεν ισχυρά προς την α- 
ναγκαίαν χρήσιν, τα ὃ᾽ ορθά και άχρηστα προς τας τοιαύτας εργασίας αλλά 
χρήσιμα προς πολιτικόν βίον, Πολιτ. 1254) 27-30). Ο Αριστοτέλης διακρίνει 
τους δούλους από τους ελεύθερους µε βάση χαρακτηριστικά που νομίζει ότι 
οφείλονται στη φύση, αλλά στην πραγματικότητα οφείλονται στις συνθήκες 
της ζωής, αποδίδει στους δούλους χαρακτηριστικά που είναι επίκτητα, για να 
στηρίξει μ᾿ αυτά τον ισχυρισμό του για το «φύσει» της δουλείας. Όταν βέδαια 
κανένας εργάζεται σε βαριές δουλειές, επόμενο είναι να έχει γερά μπράτσα 
και σκληραγωγηµένο σώµα. Και επόμενο είναι ο ίδιος άνθρωπος να µην πα- 
ρουσιάζει πνευματικότητα, αφού δε μαθαίνει γράμματα και δε ζει σε µορφώ- 
τική ατμόσφαιρα. Είναι να απορείς πώς ένας Αριστοτέλης µε τη γνωστή του 
παρατηρητικότητα και λογική θεωρεί αυτά τα χαρακτηριστικά έµφυτα και έ- 
τσι πέφτει σε ένα τέτοιο χονδροειδές σφάλμα. Τόσο εμποδίζει τον άνθρωπο να 
σκεφτεί η παράδοση και η εποχή; Τόσο τον τυφλώνει η προκατάληψη; 

Ο. Αριστοτέλης δικαιώνει και τον πόλεμο, όταν γίνεται για την υποδού- 
λωση ανθρώπων, που κατά την αντίληψή του είναι προορισµένοι από γεννη- 
σιμιού τους για δουλικό βίο. Ο πόλεμος, λέει, είναι µια µορφή κυνηγιού για 
αιχμαλώτιση ανθρώπων. Γράφει ο Σταγιρίτης: «Ο πόλεμος είναι από τη φύση 
του τέχνη που αποθλέπει στην κτήση (ένα µέρος του είναι και η θηρευτική τέ- 
Ίχνη). Πρέπει λοιπόν να τον κάνουν οι άνθρωποι εναντίον των θηρίων και ε- 
ναντίον των ανθρώπων εκείνων που, μολονότι γεννήθηκαν για να είναι δού- 
λοι, δε θέλουν να αποδεχτούν αυτή τη µοίρα τους. Ο πόλεμος που αποθλέπει 
ο) ένα τέτοιο σκοπό είναι δίκαιος από τη φύση του». (Και η πολεμική φύσει 
πτητική πως έσται (η γαρ θηρευτική µέρος αυτής). ᾖ δει χρήσθαι προς τετα 
θηρία και των ανθρώπων όσοι πεφυκότες άρχεσθαι µη θέλουσιν, ὡς φύσει δί- 
καιον τούτον όντα τον πόλεµον, Πολιτ. 1256" 23-26). 

Δίκαιος λοιπόν ο πόλεμος! Μπράθο στον Αριστοτέλη, µπράθο και στον 
Πλάτωνα που τουλάχιστο πέτυχε να μεταδώσει στο µαθητή του αυτό που θα 

γαµε στην εποχή µας ιμπεριαλιστική ιδεολογία. Το θέµα όµως δεν είναι αν 


λ. 
αξίζει να πούμε µπράδο ή ντροπή στον Πλάτωνα και τον Αριστοτέλη. Το θέµα 
είναι ότι βρισκόμαστε µπροστά σε µια καθαρά αντιανθρωπιστική ιδεολογία. 
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Το θέµα είναι ότι τα λεγόμενα για αρχαιοελληνικό ανθρωπισμό, όπως µαςτον 


έχουν παραδώσει και διδάξει (ιδεαλιστικό και µε Κέντρο τον πλατωνισμό). 
είναι ένα ψέμα, ένας μύθος. 


9.4. Η απανθρωπιά του Πλάτωνα στις πτοινές 
που θεσττίζει για τους δούλους 


Ἡ απανθρωπιά του Πλάτωνα φαίνεται και από τις ποινι- 
κές διατάξεις που θεσπίζει στους Νόμους του για την τιμωρία 
των διάφορων αδικηµάτων που διαπράττονται από δούλους 
Χαι μάλιστα από τις διατάξεις στις οποίες για τα ίδια αδική- 
µατα ορίζει διαφορετικές ποιγές για τους ελεύθερους και τους 
δούλους, Επιεικείς για τους ελεύθερους, πολύ σκληρές για 
τους δούλους. Αναφέρουµε εδώ ενδεικτικά ορισμένες απ᾿ αυ- 
τές τις ποινικές διατάξεις, από τις οποίες µπορεί κανείς να 
ἐκτιµήσει τη θέση του Πλάτωνα απέναντι στους δούλους και 
το λεγόμενο ανθρωπισμό του. 

Για την κλοπή σταφυλιών ή σύκων από ελεύθερο πολίτη ο 
Πλάτωνας προθλέπει πρόστιµο. Για το ίδιο αδίκημα, όταν 
διαπράττεται από δούλο. προθλέπει βασανιστήρια µε μαστί- 
γιο. 

«Ο ελεύθερος (πολίτης)», γράφει, «που κλέθει στα- 
φύλια ή σύκα εκλεκτής ποιότητας από το κτήµα του άλ- 
λου να τιμωρείται µε πρόστιµο πάντοτε σύμφωνα µετο 
νόµο’ όταν όµως κάτι τέτοιο το κάνει δούλος, να τρώει 
τόσες βουρδουλιές όσες ήτὰν οι ράγες από τα σταφύλια 
ἡ όσα ήταν τα σύκα που έκλεψε». (Ός αν την γενναίαν 
νυν λεγοµένην σταφυλήν ή τα γενναία σύκα ἐεπονοµαζό- 
μενα οπωρίζειν βούληται... εάν εξ άλλων λαμθάνῃ µη 
πείσας, επομένως τῳ νόμφ... εκείνως αεί ζημιούσθω. 
Ἐάν δε δη δούλος µη πείσας τον δεσπότην των χωρίων 
απτηταί του των τοιούτων, κατά ράγα βοτρύων και σύ- 
κον συκής ισαρίθµους πληγάς τούτοις μαστιγούσθω. 
Νόμοι δ44”-8453). 

Να µην ξεχάσεις, φίλε αναγνώστη, ότι ο ανθρωπιστής (!) 
Πλάτωνας κάθε πλεμμένη ράγα από σταφύλι την αποτιµάει με 
μια βουρδουλιά στο γυμνό σώµα του δούλου. Αν π.χ. ο δούλος 
έκλεψε ένα σταφύλι µε 100 ράγες, θα φάει 100 βουρδουλιές, 
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, ο « αν τα, 
Ράγα και βουρδουλιά. Για τα σύκα είναι κάπως ἐαή οο 
Για κάθε κλεμμένο σύκο ο δούλος θα φάει και ον χω 
δουλιά. Ό,τι και να το κάνεις σύκο και βουρδουλιά . 
τοδύναμο ο το ράγα και βουρδουλιά! Να µην Έευτε 
τος 
ί ύκων] 
δᾳ και την αξία των σύκω Να - 
Είναι να γελάς και να κλαις. Να γελάς μ .. μία 
ή έ λάτωνα! Να Ἆλαις, γιατί αυτές 
τική σκέψη του Π ) πο οι 
έ ί ίες και τότε κι αργ 
λιές που θεσπίζει ως τιµωρ ς ο 
ποχή έ έτρητες κι αλύπητα στη , 2 
εποχή µας έπεφταν αμ ἵ ο πω -- 
ύ ώ περάσπιστων υΌπάρ : 
μύριων αθώων και ανυ Ὃ πο ππτας 
Πλά ὃ ί ύθυνος. Με τις έντονα χρ ς 
Πλάτωνας δεν είναι ανεύ οντρ' μ ο. 
µε ρατσιστική αντίληψη και απανθρωπιά ο πρα ο. ο 
αρχαιοελληνικό και νο το ... Ὃ σα... 
ο ὃ ήτε ουλέμπο ν ς 
τους δουλοκτήτες, τους λ Ἱ ωρα 
: . έ δύσης από τα αρχαία χο ε 
και ιμπεριαλιστές της ' ( ου... 
ί ὃ ίς τον Πλάτωνα οδηγητή 
µπορεί να δεν κανείς τ . ο ωμοα.... 
ά ύ ν κάθε λογής εχµε 
) σκλάθωµα, το πούλημα, τη « μ ὁἀμώς 
δουλεία των ανθρώπων και απολογητή των κάθε µορφής εγ 
κλημάτων τους σε βάρος της ανθρωπότητας. - ο) 
Θα είµαστε υπερθολικοί, φίλε µου, αν, ππείτα μάς , 
που αναφέραμε και θα αναφέρουμε στη ανω ο ὡ 
στην ανθρωπιστική περιοχή δεν έχει να µας ΑΕ ο . 
Πλάτωνας, ότι όχι µόνο µας είναι άχρηστος αλλά κα 
ὄυνος για τις ιδέες του; ο. | 
Αλλά ας δούµε χι άλλες νομικές διατάξεις του: 


Ο ελεύθερος που τραυματίζει ελεύθερο ο. 
θυµό του πληρώνει αποζημίωση στον αν σι δες 
ό ά ή του τραυµ. 
λος όµως που πάνω στην οργή τς ν « Ὃ ο 
ιραδί ό ικό του σ᾿ αυτόν που τρ' 
να παραδίνεται απο το αφεντ' ͵ δ ον ας 
ά ά ό,τι θέλει». (Δούλος ὃ᾽ εάν τις λ 
µάτισε να τον κανει Ο,τ' ν η ώπα ος 
ή τρώ δότῳ τον δούλον ο 
θερον οργή τρώσῃ, παρα ρ το ἡ ο 
πα χρήσθαι ό,τι αν εθέλῃ. Νόμοι δ5793). 


ίνε ώσει 
Να τον κάνει ό,τι θέλει: Που σηµαίνει να κ ον ... ών 
ί άσει τα πλευρά. 
ύ νίσει, να του σπάσει 

αλύπητα, να τον βασα’ , : τ ωμά 
ζεματίσει µε καυτό λάδι. Κάποια προσοχή Ὃ ος 
πεθάνει ή να µη μείνει ανάπηρος. Το σανίδα το ἱ 
για να δουλεύει. ΄Οχι δα και να το ζημιώσει! 
γ 
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Με άλλη διαταξή του προθλέπει: 


«Αν τύχει κάποιος δούλος να χτυπάει ελεύθερο, να 
τρέξουν σε βοήθεια του ελεύθερου οι πολίτες που θα 
βρεθούν κοντά του και αφού όλοι µαζί δέσουν το δούλο 
γα τον παραδώσουν σ᾿ αυτόν που δέχτηκε την επίθεση: 
αυτός πάλι, αφού τον παραλάθει και τον δέσει με χειρο- 
πέδες, να τον µαστιγώσει όσο θέλει προσέχοντας µόνο 
να µην πάθει τίποτα και ζημιώσει έτσι το αφεντικό του 
δούλου». (Εάν δούλος τύπτῃ τον ελεύθερον..., βοηθείτω 
μεν ο προστυγχάνων... συνδήσαντες δε οι προστυγχά- 
γοντες µετά του πληγέντος παραδόντων τῳ αδικουμένῳ: 
9 δε παραλαθών, δήσας εν πέδαις και µαστιγώσας οπό- 
σας αν εθέλῃ, μηδέν βλάπτων τον δεσπότην, Νόμοι 
8682/05). 

Ενδιαφέροντα είναι και όσα οἱ 


οίζει σχετικά µε τα αδική- 
µατα φόνου: 


«Ο ελεύθερος που θα σχοτώσει δούλο δικό του», νο- 
µοθετεί, «να υποθληθεί σε καθαρμούς: χαι ο ελεύθερος 
που πάνω στο θυµό του σκοτώσει Ἑένο δούλο να πληρά- 
σει αποζημίωση στο αφεντικό του δούλου που να ανέρ- 
χεται στο διπλάσιο της αξίας του». (Δούλον ο κτείνας 
εαυτού µεν καθηράσθω, εάν δε αλλότριον θυµ, διπλῄ 
το βλάθος εχτεισάτω τῷ πεκτηµένῳ, Νόμοι 8685). 


Στην πρώτη περίπτωση δεν τιμωρείται καν ο φονιάς του 
δούλου. Έτσι λέει ο ανθρωπιστής Πλάτωνας! Το αφεντικό 
που θα σκοτώσει δούλο του να υποθληθεί σε παθαρμό και µε- 
τά να θεωρείται αθώο. (Εάν αυτού δούλον αποκτείνῃ, καθηρά- 
µεγος απαλλαττέσθω του φόνου κατά νόµον, Νόμοι 8654). Ο 
δούλος δεν αξίζει ούτε όσο ένα σκυλί. Στην περιουσία του α- 
Φεντικού του ανήκει και το αφεντικό τον κάνει ό,τι θέλει. Τον 
σφάξει όπως σφάξει ένα κατσίκι, του και δε δίνει λογαριασμό 
σε κανέναν. Αλλά και στη δεύτερη περίπτωση, όταν δηλαδή δε 
σκοτώσει το δικό του δούλο αλλά το δούλο κάποιου άλλου, 
πάλι δεν υπάρχει ποινική ευθύνη. Μόνο οφείλει να αποζη- 
μειώσει το αφεντικό του δούλου για τη ζημιά που του έκανε, 
όπως θα τον αποζηµίωνε, αν του σκότωνε ένα βόδι. 

Αυτή είναι η περίφηµη πλατωνική δικαιοσύνη στην πρά- 
η. Δοξάζεται ο Πλάτωνας ως ο φιλόσοφος της παιδείας και 
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ία, ό ί 4), την 
πής, δικαιοσύνης. Την παιδεία, όπως είδαμε τα ο 
εὐόδδ τει, µόνο για τους εκλεκτούς, για την ρυμα πα ή 
ί από οαώ νική παιι 
το λαό. Έτσι η πλατω ε 
πῃν ἀαποστερεί απο : ταν ανσυμά μα μάς, 
ς μύ ί αιώνες τον συντηρεί ἵ 
γας μύθος που επί αι ) ς ο το Ἡ 
ΐ ώστη, μύθος, µ' 

ένο. ΄ ιστώνεις, φίλε αναγν. γ 
ὀτημένο. Όπως διαπ : ; ώς 
ψέμα, είναι και η φιλολογία για τη λεγόμενη πλα ή 

ύ ί το κεφ. 5). ς 

(αιοσύνη (κοίταξε και : ε .-- 
Σύμφωνα µε την πλατωνική νοµοθεσία το ρῳ ὧν 

τό έ ή ό ένας δούλος, - 

ΐ δού εν ατιµώρητο. Αν όµως ύ ό 
οκοτώνει δούλο µένεν ατι ς νὰ ο Α 
ί ά υχικού βρασμού», 
εται σε κατάσταση «ψ ο ἤ 

μα κι αν βρίσκ. : ι .... 
ον το αφεντικό του, θα πληρώσει πολύ ο η Το 
οο είναι να βασανιστεί άγρια όσο να πεθάνει. 


« ς ͵ ὀ δι 
«Αν ένας δούλος», γράφει, «πάνω στο θυμό ο, : 

το αφεντικό του. οι συγγενείς του μονος μν ο 

ύλο ό έ Εάν δε τις θυµῴ δού 

το δούλο ό,τι θέλουν». ( ἑ ενας 

την αυτού πτείνῃ, τους προσήκοντας του τν 

χρωµένους τῷ κτείναντι χρείαν ήν αν εθέλωσι, 

8680). 


Αν ένας δούλος σε κατάσταση θυμού νώμίομι ας . .. 
κώ του αφέντη αλλά έναν άλλο ελεύθερο, η τημανό Ὃ μν. 
ναι φρικτός θάνατος. Για το δούλο δεν υπάρχο’ 
κά. Λέει ο νόμος του Πλάτωνα: 


« « ς ῃ κώ- 
«Αν ένας δούλος πάνω στο θυμό του κ ίά, 
θερο (που δεν είναι δικό του κ ών, το ο... 
ζκ ἄ ͵ ώς 
ύ ο Φφονιά δούλο στο ' 
δούλου να παραδίδει τ' ἡ : 
ί ύ ν να κάνουν 
ύ ί, αφού δεν μπορού 
του θύματος. ζαι αυτοί, « Μ! : ὧν 
τίποτα άλλο. να τον θανατώνουν μµ αι τρόπο ἐς, 
ήν ά ύ ύθερον απο’ 
έ δε άλλος τις δούλος ελε 
ρέσει». (Εάν ὕ ο κηοωώμα: 
ῤ διδό δεσπόται τον δού 
θυμό, παραδιδόντων οι ς .. 
σήκουσι του τελευτήσαντος, οι δε εξ ανα μεν ο. ολ 
τωσάντων τον δράσαντα, τρόπῳ δ᾽ ᾧ αν εθέλωσι, Νόμ 
8689. - 
Για το φόνο από προμελέτη βέδαια δεν υπάρχει έλεος για 
το δούλο: | κ. 
«Αν ένας δούλος σκοτώσει ελεύθερο ο ξ προµε μα 
ή ί τωνας, « 
ί του», νοµοθετεί ο Πλά . 
και αποδειχτεί η ενοχή του», Ἴ .. 
τον πάρει ο δημόσιος δήµιος και να τον φέρει στον τάφ 
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του ανθρώπου που σκότωσε. Ἐκεί να τον μαστιγώσει 
όσο τον διατάξει αυτός που του τον παράδωσε και τελι- 
κά, αν επιζήσει από το ξύλο, να τον σκοτώσει». (Εάν 
δούλος ελεύθερον εκών... αποκτείνῃ και όφλῃ την δίκην, 
9 της πόλεως ποινός δήµιος άγων προς το µνήµα του α- 
ποθανόντος... µαστιγώσας οπόσας αν ο ελών προστάττῃ. 


εάνπερ βιῴ παιόµενος ο φονεύς͵ θανατωσάτω, Νόμοι 
8723). 


Ο δούλος δεν έχει έλεος ακόµα κι όταν σκοτώσει ελεύθερο 
αμυνόµενος. Σ’ αυτή την περίπτωση ο δούλος τιμωρείται µε 
την ἴδια ποινή µε την οποία τιμωρείται και ο ελεύθερος που έ- 
χει σχοτώσει τον πατέρα του, δηλαδή µε θάνατο. (Εάν δούλος 
ελεύθερον αμυνόμενος αποκτείνῃ, καθάπερ ο πτείνας πατέρα 
τοις αυτοίς ένοχος έστω νόµοις, Νόμοι 8693). Για το δούλο το 
αφεντικό νομικά επέχει τη θέση του πατέρα. 

Αρκούν, νομίζω, αυτές οι περιπτώσεις που αναφέραµε για 
να µας δώσουν µια εικόνα από το λεγόμενο πλατωνικό ανθρω- 
πισµό! Αν όλα αυτά που θεσπίζει ο Πλάτωνας συνιστούν αν- 
θρωπισµό, τότε τι µπορεί να είναι ο «απανθρωπισμός»; Ας 
µας το πουν οι θαυμαστές του! 

Σημειώνουμε ιδιαίτερα ότι ο φιλόσοφός µας προθλέπει 
βασανιστήρια µέχρι θανάτου µόνο Ύια τους δούλους: και ακό- 
μα δε θεσπίζει καμιά διάταξη για την προστασία των δούλων 
από την κάθε αυθαιρεσία των αφεντικών τους. Δεν έχουν δι- 
παιώµατα οι δούλοι. Δεν µπορούν να προσφύγουν στη δικαιο- 
σύνη, να προφυλαχτούν από την αδικία. Νόμος και δικαστής 

για το δούλο είναι ο αφέντης του. Αυτός έχει το δικαίωµα να 
τον κάνει ό,τι θέλει (χρήσθαι ό,τι αν εθέλῃ). Το πολίτευμα του 
Πλάτωνα στους Νόμους, το γεροντικό πολιτικό του έργο, είναι 
σε σχέση µε τους δούλους αυτό που λέει ο Βάρναλης: «η Πο- 
λιτεία των αφεντάδων, το Δίκιο των αδικητάδων». 

Ῥέδαια αυτό τον «ανθρωπισμό» τον πρόθαλαν κι αυτή τη 
δικαιοσύνη την ύμνησαν τόσοι πολλοί από τότε ὡς σήµερα. 
Γιατί ανήκαν κι αυτοί στην «εκλεκτή κοινωνία»», όπως και ο 


3. Τον Πλάτωνα τον ὄμνησαν και άνθ 
από λαθεµένη συνείδηση ταυτίστηκι 
τησαν µε πάθος. 


θώποι της κατώτερης τάξης, που όμως 
αν µε την άρχουσα τάξη και την υπηρέ- 
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Πλάτωνας. Ο Πλάτωνας βόλευε πάντοτε την άρχουσα τάξη, 
ήταν στήριγµά της και, ὡς θερμός απολογητής της ταξικής και 
δουλοκτητικής κοινωνίας, δικαίωνε τις αδικίες της. 


9.5 Οι αντιλήψεις του Πλάτωνα για τους βαρθάρους 


Ο Πλάτωνας ομολογεί ότι και οι βάρθαροι, όπως και οι 
Έλληνες, ανάπτυξαν πολιτισμό, ότι κι αυτοί ώς άν- 
τρες µε ικανότητα και αρετή που δημιούργησαν μεγάλα ο. 
(πολλά και καλά αποφηνάµενοι έργα, γεννήσαντες ο. 
αρετήν, Συμπ. 2093). Εφευρέσεις έκαναν οι Ἐλληνες αλλά δει 
οι βάρθαροι (Πολ. 6003, Νόμοι 6774). Σοφία και αρετή ο βων 
κανείς στους Έλληνες αλλά και στους βαρθάρους (Φαίὸ ὠὦνας 
783). Τιμά ιδιαίτερα τους Αιγύπτιους για την ες του 
πολιτισμού τους, αναγνωρίζει ότι αυτοί πρώτοι, ας μα 
τη γραφή και ανάπτυξαν τη μαθηματική επιστήμη Ἡ αίι ών 5 
274” κ.ε.). Εξαίρει τη διδακτική µέθοδό τους στη διδασκα : 
της αριθμητικής (Νόμοι 8190) και τους επαινεί για την. ών 
τους στα πάτρια (Νόμοι 65643). Με τον ίδιο σεθασμό ο. 
και για τους Πέρσες, τους οποίους ιδιαίτερα εννοούσαν ο - 
ληνες, όταν μιλούσαν για βαρθάρους. Τους ο .- 
παιδεία, την ευνοµία καὶ τις άλλες αρετές τους (Αλκ. . 
1203 κ.ε). Το Δαρείο τον μνημονεύει ως μεγάλο νομοθέτη 
(Φαίδρος 258: και Νόμοι 605:4). Προς αυτόν κας τον 
Έλληνα τύραννο των Συρακουσών Διονύσιο τον ος ύτερο 
τον βρίσκει «επταπλασίῳ φαυλότερον» (7 Ἐπιστ. 3323). ἳ 

Μολονότι όµως αναγνωρίζει ότι ο πολιτισμός. και η αρετή 
δεν είναι δημιούργημα και κτήμα µόνο των Ἑλλήνων, εντού- 
τοις, παρασυρµένος από το δουλικό ήθος των βαρθάρων, επα- 
κόλουθο του ανελεύθερου πολιτικού βίου τους, και από το αί- 
σθηµα υπεροχής, την εχθρότητα και την κα ήκνν κα 
τρεφαν οι Έλληνες για τους βαρθάρους, τους θεωρεί ο. Ἐ 
άξιους για δούλους των Ελλήνων. Ο μαθητής του Αριστοτέ ης 
θα πει ότι «οι βάρθαροι είναι βάρθαροι από τη φύση τους, ὁ 
πῶς και οι δούλοι είναι δούλοι από τη φύση τους (αυτό ήσαι 
βάρθαρον και δούλον ον Πολιτ. 1252 9), πράγμα που ερ 
γει ότι από τη φύση τους είναι ανίκανοι για ελεύθερο βίο και 
επομένως κατάλληλοι µόνο για δούλοι. 
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Ανάμεσα στους Έλληνες και στους βαρθάρους υπάρχει 
χάσμα αγεφύρωτο. «Ὑποστηρίζω», γράφει ο Πλάτωνας, «ότι 
οι Έλληνες είναι φίλοι και συγγενείς μεταξύ τους, ενώ µετους 
βαρθάρους δεν έχουν τίποτε το κοινό». (Φημίτο µεν ελληνικόν 
γένος αυτό αυτ οικείον είναι και συγγενές, τῳ δε βαρθαρικῴ 
οθνείόν τε και αλλότριον, Πολ. 4703). Γι’ αυτό ανάµεσα στους 
Έλληνες και τους βαρθάρους δεν µπορεί ποτέ να υπάρχει κα- 
μιά φιλία. Από τη φύση τους γεννήθηκαν να μισούνται µετα- 
Εύ τους και να είναι αιώνιοι εχθροί. (Έλληνας µεν άρα βαρ- 
θάροις και βαρθάρους Έλλησι πολεµείν µαχομµένους τε φήσο- 
μεν Ἆαι πολεµίους φύσει είναι, Πολ. 470: βλ. και Μενέξ. 
2454). Κάθε προσπάθεια για συνεννόηση και φιλία µε τους 
βαρθάρους είναι μάταιη. γιατί είναι αντίθετη προς το έργο της 
Φύσης. Οι Έλληνες όµως, αφού είναι συγγενείς από τη φύση 
τους, είναι και φίλοι μεταξύ τους. Και γι᾿ αυτό µόνο προς τους 
βαρθάρους πρέπει να πολεμούν. Ο Πλάτωνας διακρίνει τον 
πόλεμο από την εμφύλια διαμάχη. Πόλεμος είναι αγώνας προς 
τους φυσικούς εχθρούς και τέτοιοι για τους Έλληνες ήταν οι 
βάρθαροι. Εμφύλιος πόλεμος (στάσις) είναι διαμάχη ανάµεσα 
σε συγγενείς και φίλους από τη φύση τους, ανάµεσα σε Έλλη- 
νες. Ο πόλεμος σώζει την Ἑλλάδα, ο εμφύλιος την καταστρέ- 
φει. Όταν οι Έλληνες πολεμούν µεταξύ τους, η Ἑλλάδα, 
γράφει, «γοσεί» (Πολ. 4703). 

Οι Έλληνες, λοιπόν, έπρεπε να µην πολεμούν ο ένας ε- 
ναντίον του άλλου, αλλά να στραφούν κατά των φυσικών ε- 
χθρών τους, εναντίον των βαρθάρων (μάλλον προς τους βαρ- 
θάρους τρέποιντο, εαυτών δ᾽ απέχοιντο, Πολ. 4695), να µην υ- 
ποδουλώνουν Έλληνες τους Έλληνες (µη ελληνίδας πόλεις 
ανδραποδίζεσθαι, Πολ. 46909), αλλά τους βαρθάρους. Στην ι- 
δανική πολιτεία του συνιστά οι «φύλακες» να είναι «φιλέλλη- 
νες» χαι να θεωρούν την Ἑλλάδα «οικείαν», κοινή πατρίδα 
(Πολ. 4703). Ο Πλάτωνας εκφράζει τη διάχυτη στην εποχή 
του πανελλήνια ιδέα για κοινό πόλεμο κατά των Περσών, χω- 
ρίς όµως να προτείνει συγκεκριµένο σχέδιο για την πραγµατο- 
ποίησή του, όπως κάνει ο Ισοκράτης. 

Σε σχέση µε τη δουλεία οι βάρθαροι ήταν µια λύση. Αφού 
ήταν φυσικοί εχθροί των Ἑλλήνων και από τη φύση τους ανε- 
λεύθεροι, κατώτεροι και πατάλληλοι για δούλοι, από αυτούς 
οι Έλληνες θα μπορούσαν να προμηθεύονται τους δούλους 
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του χρειάζονταν (Πολ. 469) χνει). ο πόλεμος των ώς 
κατά των βαρθάρων θα είχε κι ένα άλλο κ ον ' ον 
πόλεμος για την πατρίδα αλλά χαι για το σχλά ο : ..- 
των. Έτσι η αρχαία δουλοκτητική, κοινωνία θα έλυνε αλλ 
Ἰάλο πρόθληµά της:θα έθρισκε δούλους και μας ας 
εωραϊζόταν. Οι δούλοι της δε θα ήταν Έλληνες, θα ήταν Ράρ 
κ ίδια εποχή υπήρχαν διάχυτες ιδέες για ένα ος 
τικό αντίκρισμα του βαρθαρικού κόσμου χαι µια αναί .. 
τῶν σχέσεων της Ἑλλάδας µε την Ανατολή. Ἡς σοκ . 
τές τις ιδέες, όπως θα δούµε στο επόμενο κεφά ... -ς 
ο Αντιφώντας. Οικονομικοί λόγοι, η έξοδος της ο. 
τον απομονωτισµό, η καταπολέμηση της ανα η ώς ον 
του εμπορίου, επέθαλαν το άνοιγμα προς την . .. 
ποίο όµως θα ήταν δυνατό αν έπεφταν μα ον 
έτρεφε ο ελληνικός κόσμος για τους βαρθάρους. | ὦ ο. 
τή η αντίληψη Ἐεκινάει από οικονομικά αίτια, έχε ο 
οτικές διαστάσεις. Γιατί καταπολεµάει͵ προλήψεις αν ο 
ταλήψεις αιώνων και ανοίγει τον ορίζοντα, για α΄ ς ον. 
οχέσεις θεμελιωμένες αλ ωῤέον ο ο ισότητας, της 

ίας εχτί και της αδερφοσ : Ι 
ων Ἡ ον τις καταπολέµησε η «ιο μι 
διανόηση, ιδιαίτερα ο Πλάτωνας και ο Αριστοτέ Ὃ ον 
οτραγγάλισε», όπως γράφει ο Υν. Τατη (πηγή τον ο ' 
«Ἡ ιδεαλιστική φιλοσοφία που ήταν φιλοσοφία συντηθη 
αντιδραστική». 


Συμπέρασμα 


Ο Πλάτωνας (όπως και ο Αριστοτέλης) πα ο 
θεσμό της δουλείας µε το πνεύμα του πιο σκληρού ην . 
θρωπου δουλοκτήτη. Από τις θέσεις που παίρνει, και .. 
το κοινωνικό πρόθληµα και μάλιστα από τις ω.. ας ο. 
σπίζει για την τιμωρία των δούλων φαίνεται . πας . 
από τον αληθινό ανθρωπισμό. Δε σώζεται ο φιλόσοφος μι 
ποτα. Τον καταδικάζουν τα ίδια τα κείμενά του. 
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ΚΑΓΗ ΑΝΤΙΔΡΑΣΗ ΤΟΥ ΠΛΑΤΩΝΑ Σ’ ΑΥΤΕΣ 


10.1. Εισαγωγή 


ι Από την ως τώρα εξέταση έγινε φανερό ότι ο Πλάτωνας 
ἠταν αριατοκρατικός, ς 


θεοκρατικός, αντιδρα ός, ενά 
σε κάθε εξέλιξη φιλόσοφο ας μονο, 


τρα της. εποχής του. Είναι λάθος να τον κρίνουμε µε τα µέτρα 
της δυκής μας εποχής. Σωστό είναι αυτό. Οι ιστορικές συνθή- 
κες είναι καθοριστικές Ύια την ανθρώπινη σκέψη και τον ο. 
λιτισμό. Όμως, όπως θα δούµε, άλλοι στοχαστές, κάτω από 
τις ίδιες συνθήκες, αντίκρισαν τον κόσμο µε άλλο πρίσμα 
σκέφτηκαν πολύ διαφορετικά, πράγμα που σηµαίνει ότι Μο, 
για τον Πλάτωνα υπήρχαν οι ερεθισµοί και η κατάλληλη α- 
πμόσφαιρα Ύινα να σκεφτεί διαφορετικά. Πέρα απ᾿ αυτό την α- 
ία Ενός ποινωνικού στοχαστή την κρίνουμε από τους νέους 
δρόμους που ανοίγει µε τις ιδέες του, από τους οραματισμούς 
του Ύια µια κοινωνία καλύτερη και ευτυχέστερη. Είχε χι ο 
Πλάτωνας οραματισμούς. Ποιοι όµως ήταν τους είδαμε Ἠθε. 
λε µια πολιτεία παλαιική, ταξική 


και προς τα πίσω, 
ποιήσει δηµιουργικ. 
αυτό. 

Πραγματικά, ήταν κατάλλ. 
εποχή που έζησε ο Πλάτωνα 
νατολισµό της ποινωνικής φ 


ηλες οι ιστορικές συνθήκες στην 
5 Ύια αναθεώρηση και αναπροσα- 
ιλοσοφίας και της πολιτικής στις 
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σχέσεις ανάµεσα σε ανθρώπους, κράτη και λαούς. Η Ελλάδα 
είχε πια εισέλθει στην περίοδο της παρακμής της. Οι εμφύλιοι 
πόλεμοι την εξάντλησαν. η γη περιήλθε στα χέρια λίγων πλού- 
σιων γαιοκτημόνων (εκείνη την εποχή η πιο επικερδής επέν- 
ὃυση χρημάτων ήταν η αγορά γής), µεγάλες µάζες προλεταριο- 
ποιήθηκαν (κοίταξε τα στοιχεία που παραθέσαµε στο κεφ. 1). 
οι δουλειές σταμάτησαν, η δουλεία προκαλούσε µεγάλη κρίση 
ανεργίας, οι κοινωνικές αντιθέσεις βάθυναν, οι κίνδυνοι για 
κοινωνικές επαναστάσεις μεγάλωσαν. 

Ὑπήρχε λοιπόν οξύ κοινωνικό πρόθληµα!. Χρειαζόταν 
κάποια διέξοδος. Μια λύση ήταν να στερηθεί ο φτωχός λαός 
από τα πολιτικά του δικαιώµατα ή και να καταργηθεί εντελώς 
η δημοκρατία. 

Οι µεγαλοϊδεάτες διανοούμενοι, όπως ο Ισοκράτης και ο 
Πλάτωνας, ενώ προπαγάνδιζαν αυτές τις λύσεις (περιορισμό 
των δικαιωμάτων του λαού ή και κατάργηση της δημοκρατίας 
εντελώς), παράλληλα καλλιεργούσαν το έδαφος για µια γενι- 
κότερη χαι σε πανελλήνια κλίμακα αντιμετώπιση του δηµο- 
γραφικού προθλήµατος. Έθλεπαν τη διέξοδο από τη κρίση σ᾿ 
έναν πατακτητικό πόλεμο που θα έκανε δούλους των Ελλήνων 
αυτούς που από τη φύσητους, όπως υποστήριζαν, γεννήθηκαν 
για να είναι δούλοι και θα άνοιγε τη Μ. Ασία για τη διοχέ- 
τευση προς τα εκεί του πληθυσμού που πλεόναζε στην Ελλάδα 
χαι που ήταν άνεργος και επικίνδυνος για την άρχουσα τάξη. 

΄Αλλοι διανοητές, λαϊκότεροι στην καταγωγή, εκφραστές 
των επιθυμιών και των συμφερόντων τῆς μεσαίας τάξης (των 
εμπόρων, βιοτεχνών κ.ά.). έθλεπαν τα πράγματα διαφορετικά. 
Κίνηση. διέξοδος προς την Ανατολή. όχι όµως αναγκαία µε τη 
µορφή κατακτητικού πολέμου, αλλά καλύτερα µε πολιτική που 
θα απόθλεπε στην ανάπτυξη εμπορικών και οικονομικών σχέ- 
σεων µε τους Πέρσες χαι την ειρηνική διείσδυση των Ἑλλήνων 
στην Ανατολή. Για να αναπτυχτούν όµως τέτοιες σχέσεις έπρε- 
πε να πέσουν τα φράγματα που χώριζαν τους δυο κόσμους, να 
καταπολεμηθούν και να σθήσουν οι προκαταλήψεις. Το «πας 
µη Έλλην βάρθαρος» µε την ταπεινωτική σηµασία που λεγό- 


ΤΙ. Για το κοινωνικό πρόθληµα στην Ἑλλάδα στο τέλος του 5ου αι. και στις 


του 4ου µιλήσαµε στο κεφ. 1. 
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ταν για τους λαούς της Ανατολής δεν υπηρετούσε µια τέτοια 
πολιτική. 


Μ᾽ αυτό το πρίσμα μάλλον θα πρέπει να εκτιμηθούν οιι- . 


δέες για την ισότητα και την αδελφοσύνη των ανθρώπων που 
κήρυξαν οι σοφιστές της σχολής του Ιππία και ιδιαίτερα ο Αν- 
τιφώντας. Αποσκοπούν στην ετοιμασία του εδάφους για ένα 
θετικό αντίκρισμα του βαρθαρικού κόσμου, που θα υπηρε- 
τούσε τα ελληνικά συμφέροντα. Όπως γράφει ο Κορδάτος 
(1972, σ. 224), υποστηρίζοντας ο Αντιφώντας «πως δεν υπάρ- 
χουν φυλετικές διακρίσεις και δεν πρέπει οι Έλληνες να µι- 
σούν και να υποτιμούν τους βαρθάρους δεν έκανε τίποτ’ άλλο, 
παρά να παρουσιάζεται ο θεωρητικός απολογητής τῆς νέας ε- 
Ἑωτερικής πολιτικής, που προπαγάνδιζαν οι εμποροναυτικοί 
αι όσοι είχαν κοινά μ᾿ αυτούς συμφέροντα». Τα αποσπάσµα- 
τα που σώθηκαν από τα έργα αυτών των σοφιστών είναι ελά- 
χιστα Χαι οι πληροφορίες επίσης πολύ λίγες, ώστε να µη µας 
επιτρέπουν να μιλήσουμε µε βεθαιότητα για τα αίτια που τους 
οδήγησαν στη διακήρυξη αυτών των ιδεών. Είμαστε όµως βέ- 
6αιον; 

α) Ότι οι ιδέες τους ήταν πολύ προοδευτικές για εκείνη 
την εποχή. Χρειάστηκαν να περάσουν 20 και παραπάνω αιώ- 
νες για να φτάσει η Ἐυρώπη µε το Διαφωτισμό κατά το 189 
αιώνα σ’᾿ εκείνες τις ιδέες. 

β) Ότι οι ιδέες αυτές είναι πολύ προχωρηµένες όχι όμως 
παι επαναστατικές. Σχετικά µε τη δουλεία π.χ. ακόµα και οι 
πιο προοδευτικοί σοφιστές, όπως τουλάχιστο συνάγεται από 
τα αποσπάσματα που διασώθηκαν, προθαίνουν µόνο σε διαπι- 
στώσεις: ότι όλοι οι άνθρωποι γεννιώνται από τη φύση τους {- 
σοι, ότι την ανισότητα, τις διακρίσεις, τη δουλεία τα θέσπισαν 
οι άνθρωποι µε τους νόμους τους, ότι η δουλεία είναι θεσµός 
αντίθετος στη φύση και επομένως άδικος. Δεν κηρύττουν την 
κατάργηση της δουλείας, πολύ περισσότερο δεν καλούν τους 
δούλους σε επανάσταση για να αποτινάξουν τα δεσµά τους. 
Φαίνεται μάλιστα πως χι αυτοί δέχονται τη δουλεία σαν κάτι 
αντίθετο στη φύση χαι άδικο, αλλά αναγκαίο κακό. Ἡ ιδέα 
της επανάστασης για την ανατροπή του ισχύοντος δουλοκτη- 
τικού συστήµατος και την αλλαγή της κοινωνίας είναι Ἑένη 
από την αρχαία ελληνική σκέψη. 

Υ) Μολονότι δεν ήταν επαναστατικές αυτές οι ιδέες, 


ΟΙ ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΕΣ ΙΔΕΕΣ ΚΑΙ Η ΑΝΤΙΔΡΑΣΗ ΤΟΥ ΠΛΑΤΩΝΑ. μμ] 


θεωρήθηκαν εντούτοις επικίνδυνες και καταπολεμήθηκαν’ 
«στραγγαλίστηκαν» από την ιδεαλιστική φιλοσοφία που µαζί 
µε τη θρησκεία αντιδρούσε σε κάθε αλλαγή. 

Γενικά ήταν πρόσφορο το έδαφος στην εποχή του Πλάτω- 
να για έναν ιδεολογικό αναπροσανατολισµό που θα ετοίμαζε 
τα πνεύματα για τις κατάλληλες αλλαγές. Ο Πλάτωνας όµως 
δε συνέλαθε τα μηνύματα των καιρών, στάθηκε πίσω από την 
εποχή του. Ὑπήρχαν ερεθισµοί για να σκεφτεί διαφορετικά. 
Αυτός όµως δεν τους δέχτηκε. Και όχι µόνο στάθηκε αδύνατος 
να ανοίξει ο ίδιος νέους δρόμους, αλλά και αντέδρασε σε κάθε 
αλλαγή. 

Το κεφάλαιο αυτό είναι µια αντιπαράθεση στα προηγού- 
μενα. Ο Πλάτωνας δίδαξε αυτά που αναφέραμε, είναι αυτός 
που είδαμε: ταξικός, αριστοκρατικός, αντιδραστικός φιλόσο- 
φος. Στην ίδια εποχή όµως που έζησε αυτός, στις ίδιες ιστο- 
ρικές συνθήκες, έζησαν και οι σοφιστές και όσοι επηρεάστη- 
καν απ᾿ αυτούς, που τις ιδέες τους για µια άλλη θεώρηση του 
ανθρώπου χαι των πραγμάτων τῆς κοινωνίας (νόμων, ηθών, 
θρησκείας, δουλείας, παιδείας κτλ.) πολέμησε µε πείσμα ο 
Πλάτωνας. Θα δούµε σύντομα τις προοδευτικές ιδέες αυτών 
των στοχαστών και µε την αντιπαραθολή τους προς τις πλατω- 
νικές που γνωρίζουμε πια θα αντιληφτούµε πόσο πίσω στάθη- 
κε ο Πλάτωνας. Θα κλείσουμε µε αναφορά στην κριτική που 
άσκησε ο φιλόσοφός µας σ᾿ αυτά τα νέα κηρύγματα, που δεί- 
χνει πάλι την αντιδραστικότητά του στο κάθε καινούργιο και 
τη βαθιά του αντίθεση στις αληθινά ανθρωπιστικές ιδέες που 
ήταν διάχυτες στην εποχή του. 


10.2. Η σοφιστική κίνηση 


Ώς τον δο αι. η φιλοσοφία είχε ὡς αντικείµενο μελέτης κυ- 
ρίως τα όντα, ενδιαφερόταν να εξηγήσει τον κόσµο: την αρχή 
του, τη σύστασή του, την εξέλιξή του, το τέλος του, ήταν φι- 
λοσοφία φυσική, κοσµολογική. Από τον 5ο αι. όµως σηµειώ- 
γεται στη φιλοσοφία µια µεγάλη στροφή. Η ανάπτυξη και η 
λειτουργία της δημοκρατίας σε πολλές πόλεις αι μάλιστα 
στην Αθήνα και οι δυνατότητες που τώρα παρέχονταν για πο- 
λιτικό διάλογο δημιούργησαν µια άλλη ατμόσφαιρα που επέ- 
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τρεψε στη φιλοσοφία να αλλάξει αντικείµενο και περιεχόµενο. 
να στραφεί προς τη µελέτη των πολιτικών και κοινωνικών 
προθληµάτων που δημιουργούσαν οι νέες συνθήκες ζωής. 
Πρωτοπόροι στις νέες κατευθύνσεις της φιλοσοφίας είναι οι 
σοφιστές που στην Αθήνα εμφανίστηκαν από τα χρόνια του 
Περικλή. Με τους σοφιστές η φιλοσοφία γίνεται ανθρωπολο- 
γική και πρακτική. Ασχολείται µε τα προθλήµατα που ενδια- 
φέρουν άµεσα τον άνθρωπο, µε την πολιτική, τους νόμους, την 
παιδεία, την ηθική, τη θρησκεία, µε τις εκδηλώσεις του αν- 
θρώπου στον πολιτικό και κοινωνικό του βίο. Με τα ίδια θέ- 
µατα ασχολείται στον καθημερινό του διάλογο αι ο Σωκρά- 
της. 

Όι σοφιστές δεν έδωσαν στη φιλοσοφία µόνο πολιτική και 
ποινωνική διάσταση, αλλά ακόµα είδαν τα ανθρώπινα πράγ- 
µατα από µια άλλη οπτική γωνιά. Οι πολιτικοί και κοινωνι- 
ποί θεσμοί, υποστήριξαν. είναι δημιουργήματα της ανθρώπι- 
γης επινοητικότητας και δραστηριότητας χαι όχι του θεού ή 
τῆς φύσης. Δεν υπάρχουν «φύσει», αλλά «θέσει» και επομένως 
δεν είναι αιώνιοι και αμετάθλητοι. Ο άνθρωπος, δημιουργός 
9 ίδιος της κοινωνικής ζωής και υπεύθυνος για το µέλλον του. 
µπορεί να τους αλλάξει, να τους προσαρμόσει στην εποχή του 
ή να τους απορρίψει εντελώς. Μπορεί να αλλάξει πολίτευμα. 
να προσαρμόσει το δίκαιο, να εγκαταλείψει έθιμα. να πάψει 
να πιστεύει στους θεούς του Ολύμπου ή χαι να αρνηθεί τη 
θρησκεία. Οι σοφιστές αμφισθήτησαν τα καθιερωμένα. Νεω- 
τεριστές, αντιπαραδοσιακοί. κοσμοπολίτες και άθεοι οι πιο 
πολλοί ήρθαν να κουνήσουν τα λιμνάζοντα νερά στην αρχαία 
Ἑλλάδα. Το κατεστημένο της εποχής, που ησύχαζε μ’ έναν κό- 
σµο που είχε φτιάσει στα µέτρα του. τους είδε ὡς επικίνδυνους 
ανατροπείς των καθιερωµένων. Και ισχυρό όπως ήταν, πλού- 
σιο και µε ρίζες, τους πολέμησε. Και περισσότερο απ᾿ όλους 
τους πολέμησε ο Πλάτωνας. ΄Αλλωστε χαι οι σοφιστές παρου- 
σίαζαν σοθαρές αδυναμίες που παρείχαν εύλογη βάση για την 
εναντίο τους πολεμική. Είχαν χαλαρό δεσµό µε την πολιτική 
ποινότητα" πρόσφεραν τη σοφία τους µε αµοιθή, ήταν έμποροι 
γραμμάτων: δεν είχαν πάντοτε στερεότητα και συστηµατικότη- 
τα στις γνώσεις τους: χαι ακόµα δεν παρουσίαζαν ενιαίο πο- 
λιτικό και κοινωνικό σύστηµα. Ορισμένοι ήταν κήρυκες της ι- 
σότητας αλλά και ορισμένοι άλλοι ήταν κήρυχες του δίκαιου 
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του ισχυρότερου. Δυστυχώς γνωρίζουμε πολύ λίγα πράγµατα 
γι) αυτούς. Τα έργα τους χάθηκαν και ό,τι ξέρουμε το ξέρουμε 
κυρίως από τον Πλάτωνα, το µεγάλο τους πολέμιο, και από ε- 
κείνους που μεταγενέστερα άντλησαν από τον Πλάτωνα. Και 
δεν ήταν δυνατόν ο Πλάτωνας παρά να παρουσιάσει τη χει- 
ρότερη εικόνα γι’ αυτούς. Οπωσδήποτε, υπερτόνισε τις αδυ- 
ναµίες τους, υποτίµησε τις καλές τους πλευρές παι γενικά διέ- 
στρεψε τη διδασκαλία τους. Είναι γνωστή άλλωστε η νσοκει- 
µενικότητα του Πλάτωνα. Αυτός που χλεύασε και δνακωμώ- 
δησε το πολίτευμα της μεγάλης πατρίδας του, αυτός που μυ- 
πτήρισε το Θεμιστοκλή και τον Περικλή, τους μεγάλους πολι- 
τικούς της πατρίδας του, δε θα διέσυρε αυτούς τους ολέθριους 
νεωτεριστές; Ο Αθήναιος αναφέρει (Δειπν. ΧΙ. 5053, ότι ο 
Γοργίας, όταν διάθασε τον ομώνυμο διάλογο του Πλάτωνα, 
παρατήρησε ότι ποτέ του δε μίλησε για τέτοια πράγματα, ούτε 
ποτέ του άκουσε κάτι απ᾿ αυτά που ισχυρίζεται ο Πλάτωνας 
στο διάλογο. (Ουδέν τούτων τουτ’ είπεν, ουτ’ άκουσε). Και ο 
Διογένης ο Λαέρτιος (ΠΠ. 35) γράφει κάτι ανάλογο για το Σω- 
κράτη, πως όταν άκουσε τον Πλάτωνα να του διαθάζει το 
διάλογό του «1ύση αναφώνησε: «Θεέ, πόσα ψέματα µου απο- 
δίδει ο νεαρός». (Ηράκλεις, ὡς πολλά µου καταψεύδεται ο 
νεανίσκος!) Μπορεί και οι δυο αυτές πληροφορίες να μην ᾱ- 
ποδίδουν την αλήθεια, αλλά οπωσδήποτε αποτελούν ένδειξη 
ότι από τους αρχαίους χρόνους η εικόνα που έδωσεο Πλάτω- 
νας για τους σοφιστές, ακόµα και για το Σωκράτη, δε θεωρή- 
θηκε αντικειμενική. - Ἡ 
Ἐντούτοις και µέσα από τα γραπτά του διαφαίνεται ότι ο- 
ρισµένοι σοφιστές ήταν σπουδαίοι πνευµατικοί άνθρωποι. Έ- 
να από τα ὠραιότερα χαι πλουσιότερα σε πολιτική και κοινῶ- 
νική φιλοσοφία κείµενα όχι µόνο στην αρχαία ελληνική αλλά 
και στη διεθνή φιλολογία είναι ο γνωστός μύθος του Πρωτα- 
γόρα στον ομώνυμο διάλογο του Πλάτωνα. Βέδαια, ο Πλάτω- 
νας βάζει το θαυμάσιο αυτό μύθο στο στόµα του μεγάλου σο- 
φιστή για να τον μειώσει. Αλλά, αντί να τον μειώσει, ἀθελά 
του τον εξυψώνει. Γιατί µε το μύθο ο Πρωταγόρας εξηγεί σω- 
στά τη γένεση της κοινωνίας και την ανάπτυξη του πολιτι- 
σμού και όχι εσφαλμένα, όπως προσπαθεί να αποδείξει ο 
Πλάτωνας. Ένας άλλος ωραίος μύθος, ο μύθος για τον Ηρα- 
πλή που στα 18 του χρόνια βρέθηκε στο δίληµµα ποιο δρόµο 
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γα ακολουθήσει στη ζωή του, το δρόµο της αρετής ή της κα- 
πίας, αναφέρεται πάλι από σοφιστή, από τον Πρόδικο (Ἔεν. 
Απομν. Π. 1.21-34). Ο Βέρνερ Γιαίγκερ (Ν. Παερετ) στην ΓΠαι- 
δεία του αποκατάστησε τους δυσφηµισµένους και παραγνωρι- 
σµένους σοφιστές, προθάλλοντάς τους ως τους πρώτους αν- 
θρωπιστές στην αρχαία Ἑλλάδα. Ο Π. Λεκατσάς (στην Εισα- 
γωγή του στα Πολιτικά του Αριστοτέλη, έκδ. Ζαχαρόπουλος, 
1939, σ. 24), αναφερόμενος στη µεγάλη συµθολή των σοφι- 
στών, αφού πρώτα παρατηρεί ότι «ούτοι εδυσφηµήθησαν εις 
άχρον υπό του Πλάτωνος», γράφει: «αναμφισθητήτως όµως υ- 
πήρξαν οι μεγάλοι διδάσκαλοι τους οποίους η. συντηρητική 
αντίδρασις δια της συστηματικής δυσφηµίσεως και ο χρόνος 
δια της φθοράς των έργων των µεγάλως Ἠηδίκησαν; δι αυτών 
η φιλοσοφία µεταθέτει την έρευναν από της φύσεως εις τον η- 
θικόν κόσμον και τίθενται τα θεµέλια της ψυχολογίας και της 
λογικής, δι᾿ αυτών τίθενται εις την πρώτην γραμμήν τα κύρια 
προθλήµατα του ηθικού και του πολιτικού βίου. Ἡ εις την πο- 
λιτικήν μάλιστα µόρφωσιν των Ἑλλήνων επίδρασις των Σοφι- 
στών υπήρξε µεγάλη: αυτοί δε παρεσκεύασαν τους μεγάλους 
πολιτικούς του Υ αιώνος, και αυτοί πρώτοι ήσκησαν κριτικήν 
επί των αδίκων θεσμών του θετού δικαίου και της αντιθέσεως 
τούτου προς το φυσικόν δίκαιον, και διετύπωσαν αρχάς εφ᾽ 
ών εθασίσθησαν κατόπιν τα κοσμοπολιτικά των Στωικών και, 
τα φιλάλληλα των Χριστιανών δόγµατα». 

Και ο Α. ΤεςΚΥ (σ. 487) παρατηρεί εύστοχα για το ίδιο 
θέµα: «Καμιά άλλη πνευματική κίνηση δεν µπορεί να συγκρι- 
θεί µε τη σοφιστική ως προς τη σταθερότητα των συνεπειών 
της... Τα προθλήµατα που έθεσε, οι αμφιθολίες που Ἐύπνησε 
δεν καταλάγιασαν πια, περνώντας µέσα από την ευρωπαϊκή 
πνευματική ιστορία, ίσαµε σήµερα». 


10.3. Ο ανθρωπισμός του Πρωταγόρα 


Ο Πρωταγόρας (485-415) από τα ΄Αόδηρα, συµπολίτης 
του Δημόκριτου (460-370:) χαι στενός φίλος του Περικλή 
(δείγμα εκτίμησης του Περικλή προς τον Πρωταγόρα είναι και 
το γεγονός ότι του ανάθεσε τη συγγραφή νόµων για την αποι- 
ία των Θουρίων που οι Αθηναίοι ίδρυσαν στην Κάτω Ιταλία 
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το 444). είναι πρωτοπόρος στην ανθρωπιστική κίνηση που άρ- 
χισε να αναπτύσσεται στην αρχαία Ελλάδα από τα µέσα του 
5ου αι. Δίδαξε σε πολλές πόλεις και ιδιαίτερα στην Αθήνα και 
έγραψε πολλά συγγράµµατα, που όλα δυστυχώς χάθηκαν. 
Από τα λίγα αποσπάσματα όµως που σώθηκαν διαπιστώνουμε 
ότι ήταν ένας μεγάλος και προοδευτικός διανοούμενος και 
δάσκαλος. Αναφέραµε προηγουμένως τον περίφημο μύθο του 
που διάσωσε ο Πλάτωνας. Τον επινόησε ο ίδιος και τον πε- 
ριέλαθε σ᾿ ένα αξιόλογο έργο του πολιτικής και κοινωνικής 
φιλοσοφίας που επιγραφόταν Περί της εν αρχή καταστάσεως 
(Ἠ αρχέγονη κατάσταση της ανθρώπινης κοινωνίας). Δεν έχει 
αυτός ο μύθος µόνο βαθύ πολιτικό και κοινωνικό νόημα, αλ- 
λά και εκφράζει πίστη στον άνθρωπο, κατάφαση της ζωής, αι- 
σιοδοξία και γενικότερα ένα γνήσιο ανθρωπισμό”. 

Σημειώνουμε πρώτα ότι ο Πρωταγόρας µετο μύθο του εκ- 
φράζει απόψεις που σήµερα είναι πια κοινός επιστημονικός 
τόπος. Ο άνθρωπος, λέει, ξεκίνησε από την ατέλεια. Στην αρ- 
χέγονη κατάστασή του ήταν γυμνός και Ἑυπόλυτος και ανίσχυ- 
ρος. Ζούσε στις σπηλιές, ήταν σε πρωτόγονη κατάσταση. Και 
η νόησή του ήταν πολύ χαμηλή. Δεν είχε γνώσεις και τεχνικές 
δεξιότητες, ούτε τη δύναμη να οργανώσει κοινωνικό χαι πολι- 
τικό βίο. Με την εξέλιξη όµως όλο και αναπτυσσόταν και α- 
ποκτούσε ικανότητες που του επέτρεπαν να καλυτερεύει τη 
ζωή του και να δημιουργεί πολιτισμό. Βέδαια ο Πρωταγόρας 
λέει ότι οι θεοί, πρώτα ο Προμηθέας και έπειτα ο Δίας, έκα- 
ναν τον άνθρωπο ικανό να ζει και να προοδεύει µε τα δώρα 
που του χάρισαν. Αυτό όµως δεν έχει ιδιαίτερη σημασία. Αν 
δε μιλούσε ο Πρωταγόρας για θεούς, δε θα μπορούσε να πλά- 
σει έναν τόσο αρχαϊκό, παραστατικό και συναρπαστικό μύθο: 
και προπαντός μπορούσε να θεωρηθεί άθεος και να κινδυνεύ- 
σει. Σηµασία έχει ότι στο μύθο του ο Πρωταγόρας λέει πως ο 
άνθρωπος Ἑεκίνησε από την ατέλεια, από µια πρωτόγονη κα- 
τάσταση., και ότι πέρασε µια µακρά πορεία εξέλιξης από ατε- 
λέστερα στάδια σε τελειότερα. Και όλο προχωρεί. Και όλο δη- 
µιουργεί. Το µέλλον του είναι ελπιδοφόρο. Έχει εφόδια µετα 
οποία µπορεί να κάνει τη ζωή του ευτυχισμένη. 


2. Ο μύθος είναι γνωστός. Περιέχεται στον Ποωταγόρα του Πλάτωνα και δι- 
δάσκεται στο λύκειο. Γι’ αυτό δεν κρίνουµε αναγκαίο να τον παραθέσουµε. 


ο ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


Οι θέσεις αυτές του Πρωταγόρα δεν είναι µόνο επιστηµο- 
νικά σωστές, αλλά αποπνέουν και µια αισιοδοξία που είναι 
γνήσιο ανθρωπιστικό στοιχείο. Και είναι αντίθετες µε τις αν- 
τυεπιστηµονικές, απαισιόδοξες και αντιανθρωπιστικές αντι- 
λήψεις του Πλάτωνα και γενικά της ιδεαλιστικής φιλοσοφίας 
αι της θρησκείας, πατά τις οποίες ο άνθρωπος στην αρχή ή- 
ταν τέλειος και ζούσε µακάρια, αλλά µε την εξέλιξη διαφθά- 
ϱἨκε, Ἐέπεσε από έναν υποθετικό παράδεισο, έχασε την ευτυ- 
χία του και όσο πάει πέφτει όλο και σε µεγαλύτερη δυστυχία. 
Και για να σωθεί, πρέπει να σταματήσει η εξέλιξη, να γυρίσει 
ο κόσμος προς τα πίσω». 

Παρατηρούμε έπειτα ότι ο Πρωταγόρας εκφράζει στο µύ- 
θο τη θεμελιώδη βιολογική αρχή ότι η φύση προικίζει όλα τα 
έμψυχα µε κατάλληλα όργανα και ικανότητες, για να µπορέ- 
σουν να επιθιώσουν. Τον άνθρωπο όµως, που, κατά το μύθο. 
από την απρονοησία του Επιμηθέα έμεινε χωρίς τον αναγκαίο 
εξοπλισμό, «γυμνός τε και ανυπόδητος και άστρωτος και άο- 
πλος», τον προίκισαν ο Προμηθέας πρώτα µε το πυρ (φωτιά) 
και τη σοφία χαι έπειτα ο Δίας µε την αιδώ και τη δικαιοσύ- 
νη, µε τα μοναδικά αυτά εφόδια µε τα οποία μπόρεσε µόνος 
αυτός απ᾿ όλα τα ζώα να δημιουργήσει κοινωνία και να ανα- 
πτύξει πολιτισμό. Να εξηγήσουμε αυτούς τους όρους: Πυρ. το 
στοιχείο µε το οποίο δούλευε ο ΄Ἠφαιστος στο εργαστήριό 
του, είναι οι δεξιότητες και οι ικανότητες στις τέχνες. Σοφία 
είναι η γνώση και μάλιστα αυτή που συνδέεται µε τη δηµιουρ- 
γία (έντεχνος σοφία). Και τα δυο αυτά στοιχεία συνυπάρχουν 
και συμπορεύονται στον άνθρωπο χαι στην κοινωνία. ο Ἡ- 
φαιστος µε τη φωτιά του χαι η Αθηνά µε τη σοφία της είναι 
οµότεχνοι, πάνε µαζί. Αιδώς, µια λέξη µε πολύ πλατύ νόηµα 

ὡπου δεν το καλύπτει καμιά λέξη της νεοελληνικής, σηµαίνει 
αυτοσεθασµό, δέος, ηθικό φόδο που αποτρέπει τον άνθρωπο 
από κάθε αισχρό, ντροπή που ο άνθρωπος αισθάνεται, όταν 
από αμέλεια ή αδυναμία συμπεριφέρεται (µε λόγια ή µε έργα 
ή και τα δυο µαζί) άπρεπα και έτσι πέφτει χαμηλά στην εχτί- 
µηση των άλλων καθώς χαι του ίδιου για τον ίδιο του τον εαυ- 


4. Αυτή την πισοδρόµηση φυσικά µόνο συντηρητικά -- αντιδραστικά καθε- 
στώτα την επιδιώκουν. Και τέτοια καθεστώτα βρίσκουν ιδεολογικό στήριγ- 
μα στον πλατωνισμό -- ιδεαλισμό και στη θρησκεία. 
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τό. «Δὔκη είναι η ικανότητα του ανθρώπου να διακρίνει το δί- 

καιο από το άδικο, να εξεγείρεται στην αδικία και να αγωνί- 

ἕεται για την επικράτηση τῆς δικαιοσύνης. Όλα αυτά τα πο- 

λύτιµα εφόδια τα απόκτησε ο άνθρωπος στην πορεία της ιστο- 

ρικής του εξέλιξης και τώρα είναι μόνιμα χαρακτηριστικά της 

ατομικής και κοινωνικής ζωήςτου. Και δεν είναι προικισµένοι 

µε την πολιτική αρετή” µόνο λίγοι «εκλεκτοί», όπως θέλει ο 

Πλάτωνας, αλλά όλοι οι άνθρωποι. Ο Δίας πρόσταξε τον Ερ- 

μή, λέει ο Πρωταγόρας, να μοιράσει τα πολιτικά του δώρα. 

την αιδώ και τη δικαιοσύνη, σ᾿ όλους τους ανθρώπους. Οι άν; 

θρωποι δε γεννιώνται από τη φύση τους άλλοι από χρυσάφι ή 

από µάλαμα, για να είναι άρχουσα τάξη, και άλλοι από φτηνό 

μέταλλο, για να είναι αρχόµενοι ή δούλοι, όπως διδάσκει ο 
αντιανθρωπιστής Πλάτωνας. Ὡς προς την πολιτική αρετή ο 
κάθε άνθρωπος γεννιέται µε τις ίδιες προδιαθέσεις. Σε ποιο 
ῥαθμό όµως θα εξελιχτούν αυτές οι προδιαθέσεις εξαρτάται 

από το περιθάλλον και την αγωγή. Το ότι υπάρχουν έµφυτες 
καταθολές αυτό δε σηµαίνει ότι η ικανότητα αυτή είναι δο- 
σµένη έµφυτα. Ἡ πολιτική αρετή, όπως θα υποστηρίξει ο 
Πρωταγόρας στην ανάπτυξη του μύθου του, είναι «χτητή», α-- 
ποκτιέται µε την εμπειρία, την άσκηση και τη διδαχή, «εξ επι- 
µελείας χαι ασκήσεως και διδαχής». 

Επειδή όλοι οι άνθρωποι είναι προικισµένοι μ᾿ αυτή την 
αρετή, όλοι οφείλουν να μετέχουν στα κοινά, για να µην απο- 
τελούν, όπως λέει ο Πρωταγόρας, «νόσο» τῆς πόλης, ή να µην 
είναι «αχρείου», όπως λέει ο Περίκλής. Ἡ συµµετοχή στην πο- 
λιτική ζωή της πόλης αποτελεί ύψιστο καθήκον του κάθε πο- 
λίτη. 

Ο μύθος του Πρωταγόρα δεν είναι µόνο διάχυτος από πί- 
στη στον άνθρωπο και αισιοδοξία αλλά και από πίστη στη φυ- 
σική πολιτική ισότητα καθώς και από µια δηµοκρατικότητα 
που αντανακλά τη δηµοκρατικότητα τῆς πόλης που τον Φφιλο- 
Ἐενούσε, της Αθήνας. 


4. Ἡ έννοια τῆς πολιτικής αρετής. όπως την εννοεί ο Πρωταγόρας, έχει ευρύ- 
τητα. Σημαίνει «ευθουλία περί των οικείων και περί της πόλεως» (Πλ. 
Πρωτ. 3185), δηλαδή ικανότητα να δισικεί κανείς ορθά το σπίτι του και 
προπαντός ικανότητα να μετέχει ενεργά στη ζωή της πόλης και να ασκεί 
δημόσια αξιώματα. 
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Ἀφού όλοι οι άνθρωποι γεννιώνται µε τις προδιαθέσεις 
που χρειάζονται για να συμμετέχουν στην πολιτική κοινότητα 
Χαι να αναπτύσσουν τον πολιτισμό. αφού αυτές οι προδιαθέ- 
σεις υπόκεινται σε καλλιέργεια και ανάπτυξη και αφού η πο- 
λιτική κοινότητα προκόδει και ευτυχεί, όταν όλα τα µέλη της 
είναι µορφωμένα, συνάγεται ότι όλοι πρέπει να διδάσκονται 
την πολιτική αρετή, ώστε όλοι να είναι σε θέση να είναι ενερ- 
Υά χαι ικανά µέλη της πόλης. Ο Πρωταγόρας επιμένει ότι η 
πολιτική και η άλλη αρετή διδάσκεται και αποκτιέται, με την 
επιμέλεια και την προσπάθεια. Αυτό σηµαίνει πως όχι µόνο οι 
αριστοκράτες αλλά και ο λαός, όλοι οι άνθρωποι μπορούν να 
τη διδαχτούν χαι να την αποκτήσουν. 

Έτσι ο Πρωταγόρας θέτει το µέγα πρόθληµα της παιδείας 
του λαού. Χρειάζεται να εκπαιδευτεί, να µορφωθεί και να 
Φωτιστεί ο κάθε άνθρωπος, όλος ο λαός, να ανεθεί πνευµατι- 
πά, για να μπορέσει να στηριχτεί στον εαυτό του και να γίνει 
ανεξάρτητη προσωπικότητα. Η παιδεία, λέει, αρχίζει από µι- 
κχρή ηλικία. Όι γονείς διδάσκουν και γουθετούν τα παιδιά 
τους από μικρά χαι τα μαθαίνουν με λόγια και µε έργα τι είναι 
δίκιο και τι άδικο, τι είναι ωραίο και τι άσχημο κτλ. και τα 
προτρέπουν να κάνουν εκείνα που πρέπει. Κι όταν έρθει η κα- 
τάλληλη ηλικία, τα στέλνουν στο σχολείο να µάθουν γράµµατα 
Ἆαι προπαντός να διαμορφώσουν ήθος. Γιατί, όπως λέει ο 
Πρωταγόρας, «όλη η ζωή του ανθρώπου χρειάζεται να έχει 
ευρυθµία και κανονικότητα» (πας γαρ ο βίος του ανθρώπου 
ευρυθµίας τε χαι ευαρµοστίας δείται, Πλ. Πρωτ. 3269), που ε- 
πιτυγχάνεται µόνο µε την παιδεία. 

Ἡ παιδεία, λοιπόν, διδάσχει ο μεγάλος διαφωτιστής και 
ανθρωπιστής δάσκαλος, είναι το µέσο που ανεθάζει τον άν- 
θρωπο πνευματικά. το µέσο φωτισμού του. Γι’ αυτό η παιδεία 
είναι από τα πρώτα αγαθά. Ὑγεία και παιδεία, όταν τα έχει ο 
άνθρωπος, τα έχει όλα. Τονίξοντας τη µεγάλη αξία της παι- 
δείας συνιστά να μαθαίνουν οι άνθρωποι αρχίζοντας από μι- 
προί (από νεότητος δε αρξαμένους δει µανθάνειν, απ. 8). Οι 
γογείς, λέει ο Πρωταγόρας, έχουν καθήκον να µορφώνουν τα 
παιδιά τους. Βέδαια, στην εποχή του η εκπαίδευση δεν ήταν 
δηµόσια και Επομένως οι φτωχοί δεν μπορούσαν να φοιτήσουν 
σε σχολεία. Και, όπως τουλάχιστο συμπεραίνουμε από τα ε- 
λάχιστα γραπτά του που σώθηκαν, ο σοφιστής δεν εισηγείται 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


-------ω 
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την. υποχρεωτική εκπαίδευση. Ἐν τούτοις «σσ άραν 
βήματα µπροστά από τον Πλάτωνα. Γιατί, ενώ ο ώς οσ 
ποστηρίζει ότι πρέπει να εκπαιδεύονται ιδιαίτερα μ. «οι 
παιδιά της άρχουσας τάξης, ο Πρωταγόρας ο την ο. 
δεία κοινό αγαθό που πρέπει να το γεύονται όλοι. ών π 
δεία οι πολίτες δεν μπορούν να είναι Χρήσιμοι «εις το αλά 
και πράττειν», δηλαδή δεν μπορούν να ασκήσουν ον ο. 
πικά τα πολιτικά τους καθήκοντα και δικαιώµατα µε απο 

3 να µην προκόθει η πόλη. . ᾿ 
Ἡ  ρ . . τις θέσεις: για τον εφοδιασμό όλων ον π 
φύση µε καταθολές που τους επιτρέπουν με την κατά τη 
παιδεία να γίνουν σωστοί άνθρωποι χαι πολίτες, για το ο 
κτό της πολιτικής αρετής χαι την τεράστια να ών . 
δείας, για την πίστη στον άνθρωπο και το αισιό. οξο ον 
σμα του µέλλοντός του ο Πρωταγόρας νε τις πας .. 
τικές και δημοκρατικές ιδέες της Αθήνας. Αντί ετα Ὃ μή 
νας, υποστηρίζοντας µε το στόµα του Σωκράτη ότι η ἐς 
αρετή δε διδάσκεται (ηγούμαι ου διδαντόν ο... πι 
Πλ. Πρωτ. 3199), ότι οι κυθερνήτες μήν ε μα. 
εκφράζει τις αντιλήψεις της ολιγαρχίας που επιδίωκε 

πλείσει το λαό από τα κοινά. 


͵ ͵ ναι 
Το απόσπασμα που έκανε περίφημο τον Πρωταγόρα είναι 
το γνωστό: 


ά ά έ ά των µεν όντων ὡς 
«Πάντων χρημάτων μέτρον άνθρωπος, εν 
έστι, των δε µη όντων ὡς ουκ έστι, απ. 1”. 


Το διάσωσε ο Πλάτωνας (Θεαίτ. 162α) και άλλοι ο το 
έργο του σοφιστή ἀλήθεια ή Καταδάλλοντες (δηλαδή αν 
που ανατρέπουν τα αντίθετα επιχειρήματα). Σ) .. ο. 
σπασµα βρίσκεται ο πυρήνας της γνωσιολογικής ο τ Ὃ 
Πρωταγόρα. «Ο άνθρωπος», διδάσκει, «είναι το µέτρ' ή ἳ 
όλα τα πράγματα! αυτός κρίνει ότι αυτά που ση ο ψ ο 
χουν και αυτά που δεν υπάρχουν δεν υπάρχουν». Δεν . ον 
να στηρίζεται για τη γνώση σε δεδοµένα έξω από τις αισ' ις 
και τον εαυτό του. Οφείλει να αντικρίζει κριτικά τις αντιλή 


ᾱ αποσπάσματα το ρωταγόρα χαι των άλλων σοφιστών πο παραθέ- 

5. Τα α σμι υ Πρωταγόρι ντα λλ υστό υ 
το" ναι πι ν. τ γή των -Κκτι τ Ύια τα πλήρι 
υµε είναι παρμένα από τη συλλο ὧν Ὠἱε]ς - ΚταηΖ, τ. Β. ( Μρη 


στοιχεία της κοίταξε τη σημείωση 1 του κεφ. 2). 
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' ψεις Ύια τους νόμους, τα ήθη, τη θρησκεία, την αλήθεια και το 
ψέμα, την παράδοση και τη ζωή, να τα υποθάλλει όλα σε κρι- 
τικό έλεγχο και να απορρίπτει ό,τι δεν είναι σύμφωνο µε τη 
λογική του σκέψη. Να βασίζεται στον εαυτό του. Ο ίδιος να 
είναι Χριτής για όλα. Όπως γράφει ο Κορδάτος (1972, σ. 200) 
ο Πρωταγόρας «αρνιότανε κατηγορηματικά κάθε ἀλλο γνω- 
στικό µέσο, έξω από τον άνθρωπο, και σε τελευταία ανάλυση 
αρνιότανε πάθε υπερφυσική δύναμη ή πνευματική επιφοίτηση 
για τη γνώση της αντικειμενικής πραγματικότητας». 

͵ Αυτή η γνώµη του Πρωταγόρα αναγκαία περιέχει σχετικι- 
σµό και υποκειµενισμό, αφού δε γίνεται δεκτή η ύπαρξη αντι- 
κειμενικής και αιώνιας αλήθειας και αφού ο κάθε άνθρωπος 
μπορεί να φτάνει σε µια δική του αλήθεια και να µη δέχεται 
σήµερα όυτι δεχόταν χθες, δεδομένου μάλιστα ότι οι ιδέες και 
οι θεσμοί δεν είναι δοσµένοι για να παραμένουν πάντα αµε- 
τάθλητοι, ώστε και η αλήθεια να παραμένει σταθερή. Αυτό ό- 
μως αναγκαία δε σηµαίνει αναρχία στη γνώση και στην πολι- 
τική - ποινωνική ζωή. Ο άνθρωπος δημιουργεί τα ήθη, τους 
γόµους, γενικά τους θεσμούς, γιατί τους χρειάζεται. Με την ε- 
Εέλιξη, τη Ὑνώση χαι την εμπειρία που αποκτά µπορεί και 
πρέπει να τους αλλάζει, να τους προσαρμόζει ή και να τους α- 
πορρίπτει. Αλλά µπορεί και ορισμένους απ᾿ αυτούς να τους 
διατηρεί αµετάθλητους, εφόσον εξακολουθούν να τον υπηρε- 
τούν. Δε σηµαίνει λοιπόν ότι ο άνθρωπος, µια που ο ίδιος εί- 
ναι Χριτής, Ὑκρεμίξει οτιδήποτε παρέλαθε απὀ το παρελθόν. 

Είναι λογικό ον µε σοφία και πολιτική αρετή. Γι’ αυτό εἰ- 

ναι σε θέση να απορρίπτει ό,τι είναι ανόητο χαι ό,τι δεν τον 

ὠφελεί. Ι 

Ο Πλάτωνας και άλλοι, αρχαίοι και νεότεροι. κατηγόρη- 
σαν τον Πρωταγόρα για το σχετικισµό που εισήγαγε στη θεώ- 
θηση των θεσμών, των αξιών χαι άλλων ανθρώπινων δηµιουρ- 
γηµάτων. Ο βαθύτερος λόγος της πολεμικής τους ήταν γιατίο 

Πρωταγόρας μ᾽ αυτή του τη διακήρυξη κλόνιξε το κατεστηµέ- 

γο νοµικό, εθιμικό, ηθικό και Ὑενικότερα κοινωνικό οικοδό- 

μημα που διασφάλιξε στην άρχουσα τάξη µια µακάρια και α- 

νέφελη ζωή. Το δίκαιο βέδαια βρίσκεται µε το µέρος του φη- 

Μισµένου σοφιστή. Αιώνια αμετάθλητοι θεσμοί και αξίες (ηθι- 

κές, θρησκευτικές, γνωστικές κτλ.) δεν υπάρχουν. Ὑπάρχουν 

μονο στη φαντασία εκείνων που επιμένουν να βλέπουν προς 
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τον ουρανό και να παραθλέπουν τη γη. Ἡ επιστήµη το αποδει- 
πνύει και η ιστορία το επιθεθαιώνει ότι κάθε εποχή έχει τους 
δικούς της θεσμούς και τις δικές της αξίες που υπηρετούν τις 
δικές της ανάγκες. Ὑπάρχουν βέθαια και αξίες, θεσμοί κτλ. 
που φαίνονται αιώνιοι, όπως π.χ. ο θεσμός της οικογένειας. 
Όμως ακόµα και η οικογένεια, μολονότι ως θεσμός υπάρχει 
επί πολλούς αιώνες, αποκτά το νόηµα ποὺ τις προσδίδει η κά- 
θε εποχή. ΄Αλλη ήταν η οικογένεια των αρχαίων, άλλη των 
παππούδων ακόµα και των πατέρων µας και άλλη η σηµερινή. 

Με το «πάντων χρημάτων µέτρον άνθρωπος» ο Πρωταγό- 
ρας εκφράζει ένα βαθύ ανθρωπισμό από τούτη την άποψη: 
Λέει: ΄Ανθρωπε, έχεις νου. Γι’ αυτό σκέψου, κρίνε, µη δέχεσαι 
αθασάνιστα ό,τι σου φορτώνουν οι άλλοι, απελευθερώσου 
από μύθους, αυθεντίες και φόθους, από ο,τιδήποτε στέκεται 
τροχοπέδη στη σκέψη και τη ζωή σου, γίνε ο ίδιος κριτής, µην 
είσαι ενεργούµενο άλλων, γίνε ανεξάρτητη προσωπικότητα. 
Και για να το πετύχεις αυτό χρειάζεται να προσπαθήσεις, να 
µορφωθείς, να φὠτιστείς. 

Παράλληλα η παραπάνω γνώµη του Πρωταγόρα είναι και 
µια δημοκρατική διακήρυξη. Αλήθεια, υποστηρίζει ο Σωκρά- 
της στον Κρίτωνα, είναι αυτό που αποφαίνεται ο ειδικός, ο 
«επαΐων». Αλήθεια, υποστηρίζει ο Πρωταγόρας, είναι αυτό 
που αποδέχονται οι πολλοί, το «κοινῄ δόξαν». Βέόαια αυτό 
που αποδέχονται οι πολλοί δεν είναι πάντοτε και το σωστό. 
Οι καθυστερηµένες µάζες ιδιαίτερα ζουν µέσα στην πλάνη και 
πιστεύουν σε μύρια μυθεύµατα. Όμως οι πολλοί, όλοι οι άν- 
θρωποι μπορούν να βρουν την αλήθεια παι να κρίνουν ορθά. 
όταν μορφωθούν. Η σωστή παιδεία ανεθάζει τα πλήθη και τα 
κάνει ώριμα να σκέπτονται, να κρίνουν και να μετέχουν υ- 
πεύθυνα στα κοινά. 

Ἡ ίδια γνώµη έχει µια ευρύτερη κοινωνική διάσταση. 
Γράφει σχετικά ο Φ. Βώρος (1981,σ. 19): «Το πάντων χρηµά- 
των µέτρον άνθρωπος είναι ταυτόχρονη διακήρυξη ευθύνης 
και αισιοδοξίας και προσδοκίας ότι ο άνθρωπος µπορεί µε δι- 
κή του προσπάθεια να βελτιώσει τη ζωή του, σε συνεργασία 
βέδαια µε τους συνανθρώπους του. Ο άνθρωπος του πρωτα- 
γόρειου λόγου φαίνεται ότι δε δηλώνει το άτοµο, δηλώνει το 
γένος, την ομάδα, την κοινωνία" οπότε η αρχή του Πρωταγό- 
ρα δεν οδηγεί σε ατομικισµό, ὑποπειμενισμό, ασυνεννοησία, 
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αλλά σε συντροφικό 
ολ. ικότητα, συνεργασία, α : ς 
πρόσδο», ᾿ ΟΥ. » αµοιθαίο σεθασµό, 


-- Τις προοδευτικές ιδέες του Πρωταγόρα φανερώνει κι ένα 
ΛΛΟ σημαντικό απόσπασμα, που αποτελούσε την αρχή στο 
ο ο τὸ Περί θεών. Ἐκφράζει χι αυτό την ίδια γνωσιο- 
ογυκή αντίληψη: 9 άνθρωπος να αμφιθάλλει για όλα και ν 
μη δέχεται τίποτα που είναι αντίθετο στη λογική του νά 
μπορεί ο Πρωταγόρας, ένα τόσο φωτισμένο μυαλό. να πιστεύ- 
ει σε θεούς, αλλά και δεν µπορεί να εκφράσει απροκάλυπτ 
την αθεῖα του. Γι) αυτό μιλάει μ’ έναν τρόπο που θυμίζει Τ. : 
λιλαίο (η γη δεν κινείται, κι όµως κινείται!). πο 


«Δεν μπορώ να ξέρω», λέει, «αν υπάρχουν θεοί, ούτε αν 
δεν υπάρχουν, ούτε σε περίπτωση που υπάρχουν τι εί- 
δους είναι γιατί πολλά είναι που µε εμποδίζουν να ξέ 
κοιι μάλιστα η αθεθαιότητα γύρω απ᾿ αυτό το θέμα .. 
θώς χαι το γεγονός ότι η ζωή των ανθρώπων είναι τόσο 
σύντομη, ώστε να µην προφτάνει κανείς να μελετήσει το 
πρόθληµα». (Περί µεν θεών ουκ έχω ειδέναι, ουθ’ ως ει- 
σίν, ουθ᾽ ὡς ουκ εισίν, ουθ’ οποίοί τινες ιδέαν- πολλὰ 
γαρ τα κωλύοντα ειδέναι η τ’ αδηλότης και βραχύ 

βίος του ανθρώπου, απ. 4). τν 


ο Πλάτωνας ορθά διέγνωσε ότι η θεωρία του Πρωταγό, 
ήταν επικίνδυνη για την υπόσταση του κατεστημένου Καλού. 
σε ο Πρωταγόρας όλους τους ανθρώπους, αριστοκράτε η 
παρακατιανούς, να γίνουν οι ίδιοι κριτές, να  ιαιβαιλρην να 
απορρίπτουν παραδοσιακές αξίες, να γκρεµίζουν ό,τι ήταν 
αντίθετο στη λογική τους. Το σύστηµα κινδύνευε. Γ : τος ο 
Πλάτωνας τον πολέμησε (ιδιαίτερα στον Πρωταγόρα του και 
στο Θεαίτητο). Και τον πολέμησαν όλοι οι ολιγαρχικοί της Α- 
θήνας που ανησύχησαν από τις ιδέες του. Τελικά τον κατηγό- 
θησαν για άθεο χαι τον καταδίωξαν. Κατήγορός του ήταν κά- 
ποιος Πυθόδωρος που ανήκε στους ολιγαρχικούς κύκλους και 
λίγο αργότερα, το 411, πρωτοστάτησε στην εκτροπή από το 
πολίτευμα. Αφορμή για την κατηγορία στάθηκε η παραπάνω 
διακήρυξή του για τους θεούς. Η θρησκεία ήταν πάντα το µε- 
Υάλο ταμπού και οι θρησκευτικοί λόγοι η προχειρότερη και η 
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ασφαλέστερη δικαιολογία για την καταδίωξη ανθρώπων’. Στα 
χρόνια του Μεσαίωνα επί αιώνες η πυρά διατηρούνταν άσθε- 
στη µε τις σάρκες τῶν αιρετικών και των άθεων. Δεν έκαιγαν 
βέθαια οι αρχαίοι Έλληνες τους άθεους, όπως τους έκαιγαν οι 
χριστιανοί αργότερα. Έκαψαν όμως τα βιδλία του Πρωταγό- 
ρα και τον ίδιο τον έδιωξαν από την Αθήνα. Όπως µας πλη- 
ροφορεί ο Διογένης ο Λαέρτιος, «εξαιτίας της αρχής αυτού 
του συγγράµµατός του (Περί θεών) οι Αθηναίοι τον εξόρισαν 
και έκαψαν τα βιθλία του δημόσια». (Δια ταύτην δε την αρχήν 
του συγγράµµατος εξεθλήθη προς Αθηναίων’ και τα βιθλία 
αυτού κατέκαυσαν εν τῇ αγορά, ΙΧ. 52). Το τέλος του ήταν οἱ- 
πτρό. Καθώς έπλεε προς τη Σικελία, το πλοίο ναυάγησε κι αυ- 
τός πνίγηκε. Οι Αθηναίοι σκότωσαν άδικα ένα µεγάλο δια- 
νοητή και δάσκαλο. Τους το είπε ο Ευριπίδης. Στην τραγωδία 
του Παλαμήδης (απ. 5868), κάνοντας υπαινιγµό για την άδικη 
καταδίκη του Πρωταγόρα, έλεγεο μεγάλος τραγικός: «σκοτώ- 
σατε. σκοτώσατε, Δαναοί (Αθηναίοι). το πάνσοφο αηδόνι των 
µουσών που δεν έθλαψε κανέναν σε τίποτε». (Επάνατ) εκάνατε 
ταν / πάνσοφον, ὦ Δαναοί, / ταν ουδέν αλγύνουσαν αηδόνα 
µουσάν). Πολλά χρόνια µετά το θάνατό του μιλούσαν γι’ αυ- 
τόν στην Αθήνα (Πλ. Μένων 913). Στην εποχή µας τον βρί- 
σκουµε τόσο σύγχρονο, τόσο κοντά µας. Και αναφέρουμε το 
όνομά του µε πολύ σεθασµό! 


6. Για αθεῖα κατηγορήθηκαν πολλοί στην αρχαία Ελλάδα και μάλιστα στη δη- 
µοκρατική Αθήνα: ο Αναξαγόρας, η Ασπασία, ο Πρωταγόρας, ο Διαγόρας 
ο Μήλιος, ο Ίππωνας ο Σάμιος, ο Σωκράτης, ο Αριστοτέλης κ.ά. Κατηγο- 
ρήθηκε και ο Ευριπίδης από τον Κλέωνα. Δεν πρέπει να µας ξενίζει ότι ο 
δημοκρατικός Κλέωνας κατηγόρησε τον Ευριπίδη για αθεῖα. Το ίδιο έκα- 
ναν αργότερα και οι δηµοκράτες κατήγοροι του Σωκράτη (΄Ανυτος, Μέλη- 
τος, Λύπωνας). Και οι δημοκρατικοί ήταν άρχουσα τάξη. Όπως ορθά πα- 
ρατηρεί ο Κορδάτος (1972. σ. 194). «η αθεῖα στα χρόνια εκείνα και µέσα 
στη δημοκρατική πολιτεία της Αθήνας θεωρούντανε µεγάλο αδίκημα καν 
τιμωρούντανε µε την πιο αυστηρή ποινή. Όλα τα στρώματα της άρχουσας 
τάξης στο σηµείο αυτό ήταν σύμφωνα, γιατί έπρεπε να κρατούν τη λαϊκή 
µάζα που είχε πολιτικά δικαιώµατα στο σκοτάδι της αμάθειας, για να µην 
Επαναστατεί. Ἡ θρησκεία ήταν η µόνη ασφαλιστική δικλείδα που δεν άφη- 


νε το λαό ν᾿ ανοίξει τα µάτια του». 
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10.4. Οι Ιδέες για το φυσικό δίκαιο και την αδελφο- 
σὐνη των ανθρώπων 


. Η νυν ποινωνία του 5ου π.Χ. αι. ήταν µια κοινωνία 
αρ ο : 
με παραδόσεις και αντιλήψεις για τον κόσμο και τη μοίρα του 


ας άλλους λαούς" ότι οι πέρα από τον ελληνικό χώρο λαοί 
κος άξιοι µόνο για να είναι δούλοι τους: ότι οι 
αρ τη φύση τους Ὑεννιώνται ελεύθεροι ή δούλοι. 
ἠρχε μια παράδοση αιώνων που ὡς τότε ήταν σεθαστή. Αμ 
φιθολίες βέδαια Ύνα την ορθότητα πολλών αντιλήψεων δια ὡς 
λαών, σα από τον Ἐενοφάνη, τον πρώτο Έλληνα 
ὠτιστή, αλλά αυτές οι αμφιθολίες δεν εί ύτε 
πήχηση. ΄Αλλωστε οι ο ον ώμο 8 
ταν συντηρητικοί, υπερασπίζονταν την παράδοση Η - 
τάξη «εκάθευδε» ησυχασμένη. ωμά, 
' Ἠρθαν όµως οι σοφιστές και είπαν: άνθρωποι, µη δέχεστε 
άκριτα ό,τι σας φόρτωσαν οι αιώνες και ό,τι σας λέγουν οι άλ- 
λοι, αλλά μόνο ό,τι είναι σύμφωνο µε τη λογική σας σκέψη. Ο 
νεωτεριστικές σοφιστικές ιδέες τάραξαν την πι ἅνων ἤ 
δουλοκτητική ποινωνία. Ἡ άρχουσα τάξη ανησύχησε χαι ο. 
τέδρασε µε πολεμική εναντίον των νέων ιδεών και µε Εμ 


εναντίον των φορέων του ῴ ἡ ή 
: ς. Πρώτος σ᾿ αυτ άχη ή 
Πλάτωνας! τν νομό, 


κό Ἆαι δίδαξε ότι η θρησκεία, το δίκαιο, όλοι οι θεσμοί είνι 
θετοί χαι µεταθλητοί: και πως τόνισε ότι µε την παιδεία ή 
μΟνο οι αριστοκράτες, όπως δίδασκε ο Πλάτωνας, αλλά ολοι 

οι άνθρωποι, ανεξάρτητα από καταγωγή και κοινωνική θέσ 
μπορούν να Ὑένουν καλύτεροι. Αυτά τα κηρύγματα ήταν πι νο 
ματικά πολύ επαναστατικά Ύια εκείνη την εποχή τ λώλτος 
τον άνθρωπο τον οποιοδήποτε άνθρωπο-- να κβίνει να αμ- 
αν γα απορρίαπτει ό,τι είναι ασύμφωνο µε τη ογωή ἡ 
ἓν τον υπηρετεί στη ζωή του. ' ι κα 
ο. λα, νεα πθρκάρησαν σε περισσότερο ριζοσπαστι- 
" με ἔμφαση την αντίθεση ανάµεσα στο 
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φυσικό και το θετό δίκαιο; καθώς και τα απαράγραπτα δι- 
καιώµατα του ανθρώπου στη ζωή. Δεν κατασκεύασε, είπαν, η 
φύση ελεύθερους και δούλους, αλλά µόνο ανθρώπους: δεν κα- 
τασκεύασε Έλληνες και βαρθάρους, αλλά µόνο λαούς. Η δου- 
λεία έγινε από τους ανθρώπους, είναι «θετή», υπάρχει «νόμῳ» 


7. Φύση είναι ο φυσικός κόσμος χαι οι νόμοι που τον διέπουν. Φυσικό δίκαιο 
είναι το δίκαιο τῆς φύσης, που παραμένει αμετάθλητο και αιώνιο, σε αν- 
τίθεση µε το ανθρώπινο δίκαιο (το θετό), που είναι µεταθλητό και πρόσ- 
χαιρο. Μιλώντας οι σοφιστές για φυσική ισότητα εννοούν ομοιότητα των. 
ανθρώπων, σωματική και πνευματική. Και αφού οι άνθρωποι είναι όμοιοι 
βιολογικά και πνευματικά από γεννησιμιού τους, «φύσει συγγενείς» θα πει 
ο Ἱππίας, «φύσει πάντα πάντες ομοίως πεφύκαμεν και βάρόθαροι και Έλ- 
ληνες είναι» θα πει ο Αντιφώντας, συνάγεται ότι οι φυλετικές διακρίσεις 
και οι ταξικές ανισότητες και αδικίες επιόάλλονται από τους ανθρώπους ε- 
γάντια στο φυσικό δίκαιο. Και είναι γι’ αυτό αυθαίρετες και άδικες. Αυτά 
υποστηρίζουν οι σοφιστές και οι νεότεροι οπαδοί του φυσικού δικαίου. 

Όμως δεν πρέπει να παρασυρθούµε απ᾿ αυτές τις αντιλήψεις για το φυ- 
σικό δίκαιο και να πιστέψουμε ότι υπάρχει δίκαιο µε προέλευση µεταφυ- 
σική και μυστηριώδη. ἀ4ίκαιο και ηθική είναι δημιουργήματα του ανθρώ- 
που, αναγκαία προϊόντα των υλικών συνθηκών και των κοινωνικών σχέ- 
σεων που αυτές δημιουργούν. Την αντίληψη για το καλό και την ηθική κα- 


θώς και για το κακό σχηματίζουν οι άνθρωποι από την εμπειρία και την α- 
έσα σ᾿ ορισμένη κοινωνία 


νάγκη της οργανωμένης κοινωνικής συµθίωσης | 
µιας ορισμένης εποχής που ζουν. Και επειδή η κοινωνία και οι ανάγκεςτης 

ζωής µεταθάλλονται, µεταθάλλονται, εξελίσσονται και το δίκαιο και η η- 

θική. 

Ἡ φύση δε θεσπίζει κανένα δίκαιο. Είναι α-δίκαιη. Αυτό που θεωρούν 
φυσικό δίκαιο οι σοφιστές, ο Ῥουσώ χαι άλλοι στην πραγματικότητα είναι 
ανθρώπινες αντιλήψεις για το δίκαιο που επικράτησαν από πανάρχαιους 
χρόνους και θεωρήθηκαν γι αυτό δίκαιο έξω παι πάνω από τον άνθρωπο, 
δίκαιο της φύσης. Ὑπερασπίζοντας λοιπόν οι σοφιστές το φυσικό δίκαιο υ- 
περασπίζονται τα ανθρώπινα νόµιµα που από τη µαχρά τους ισχύ έγιναν. 
αιώνια και καθολική νοµοθεσία, η οποία ακριθώς εξαιτίας αυτής τῆς αιω- 
νιότητας και της παντοδυναµίας της θεωρήθηκε δημιούργημα της φύσης 
και όχι ανθρώπινο προϊόν, όπως πραγματικά είναι. Σ’ αυτή την άγραφη 
και πανανθρώπινη νοµοθεσία εντάσσονται και οι ιδέες των σοφιστών για 
ισότητα, αδελφοσύνη κτλ. Είναι πραγματικά αυτές οι ιδέες αιώνιες, γιατί 
εκπορεύονται από την αλήθεια ότι οι άνθρωποι είναι από τη φύση τους ό- 
µοιοι. Είναι βέδαια και ανθρωπιστικές, ακριθώς γιατί η ισότητα και η α- 
δελφοσύνη είναι οι θεµελειώδεις αρχές πάνω στις οποίες πρέπει να είναι 


οικοδοµηµένη η ανθρώπινη κοινωνία. 
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παι όχι «φύσει». Και το χάσμα ανάμεσα στους Έλληνες και 
τους βαρθάρους δεν είναι φυσικό, είναι τεχνητό. Βέθαια αυτές 
οι θεωρίες, όπως παρατηρήσαµε, φαίνεται πως Ἐεκίνησαν 
από οικονομικά και κοινωνικά αίτια, από την ανάγκη µιας άλ- 
λης πολιτικής απέναντι στην Ανατολή. Όμως έχουν χαι σπου- 
δαίο ανθρωπιστικό περιεχόµενο. Και είναι τόσο προοδευτικές 
για εκείνη την εποχή. ι 
Σ’ αυτές τις θεωρίες οι ιστορικοί τῆς φιλοσοφίας και της 
αρχαίας ελληνικής λογοτεχνίας, κατά κανόνα, δεν απέδωσαν 
τη σημασία που έπρεπε. Θεληματικά ή άθελά τους διαφύλα- 
ξαν το χύρος του Πλάτωνα και των άλλων διανοούµενων της 
άρχουσας τάξης. Και όµως αυτές οι θεωρίες των σοφιστών έ- 
χουν πολύ µεγάλη σημασία. Θα είναι, νοµίζουµε, ενδιαφέρον 
γα δούµε στη συνέχεια τις βαθιά ανθρωπιστικές ιδέες που ε- 
Ἑέφρασαν ορισμένοι σοφιστές της λεγόμενης σχολής του Ιππία 
Ύνα το φυσικό δίκαιο, τη συµθατικότητα των νόμων, των εθί- 
µῶν χαι των θεσμών και την αδελφοσύνη των ανθρώπων. 
΄ Πριν προχωρήσουμε σ᾿ αυτή την εξέταση, σημειώνουμε 
εδώ ότι η. ιδέα για την ύπαρξη δυο δικαίων, του φυσικού που 
ισχύει αιώνια και του θετού που πρέπει να ισχύει µόνο αν δεν 
έρχεται σε αντίθεση µε το φυσικό, ήταν διάχυτη ανάμεσα 
στους Έλληνες πολύ πριν εμφανιστούν οι σοφιστές. Ο Ηρά- 
κλειτος π.χ. είχε πει ότι «όλοι οι ανθρώπινοι νόμοι τρέφονται 
από ένα νόµο, το θείο» (απ. 114). Την υψηλότερη έκφραση αυ- 
τής της ιδέας τη βρίσκουμε στην Αντιγόνη του Σοφοκλή. Στους 
σοφιστές όµως ανήκει η τιµή ότι πρόθαλαν µε έµφαση την αν- 
τίθεση ανάµεσα στο φυσικό και το θετό δίκαιο, άσκησαν έντο- 
νη Ἠριτική στα καθιερωμένα χαι οραματίστηκαν έναν κόσμο 
τοποθετημένο σε άλλη βάση και κινούμενο από άλλες αξίες. 


10.5. Ο ανθρωπισμός του Ιππία 


Ο Ιππίας από την Ἠλεία, που έζησε κατά το β΄ µισό του 
5ου αι. χαι τις αρχές του 4ου αι., ήταν από τους σηµαντικό- 
τερους σοφιστές µετά τον Πρωταγόρα και είχε καταπλήξει 
τους συγχρόνους του µε την πολυµάθεια και την πολυµέρεια 
των γνώσεών του. Ασχολήθηκε µε πολλά και διάφορα αντι- 
πείμενα: µε τη γεωμετρία, την αστρονομία, τη ϱητορική, την 
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αισθητική, τη λογοτεχνία. τη μουσική κτλ. και ιδιαίτερα µε 
την πολιτική φιλοσοφία. Οι συμπολίτες του τον τιμούσαν ε- 
Ἑαϊρετικά: του ανάθεταν να εκφωνεί πανηγυρικούς λόγους 
στην Ολυμπία και να ταξιδεύει στο εξωτερικό ως διπλωµατι- 
κός εκπρόσωπός τους. Με την επικοινωνία που είχε στην Ο- 
λυμπία µε Έλληνες απ᾿ όλα τα µέρη και µετα ταξίδια του στη 
Σπάρτη, στην Αθήνα, στη Σικελία και αλλού είχετην ευκαιρία 
να γνωρίσει τον Ελληνισμό στο σύνολό του και να συλλάθει τα 
προθλήµατά του. Φαίνεται πως κι αυτός, όπως και ο Γοργίας, 
ασπάστηκε την ιδέα για την πανελλήνια ένωση, που αργότερα 
προπαγάνδιζε επίμονα ο Ισοκράτης χαι επέθαλε ο Φίλιππος. 
Στην υιοθέτηση αυτής της ιδέας έφτασε και από τις δυσάρε- 
στες εµπειρίες του από τον εμφύλιο σπαραγµό των Ἑλλήνων 
πατά τον πελοποννησιακό πόλεμο. Η πόλη-πράτος είχε απο- 
θεί καταστροφή για τον ελληνισμό. Περιχαρακωμένοι οι Έλ- 
ληνες µέσα στα σύνορα της πόλης δεν μπορούσαν να σκέπτον- 
ται το γενικό καλό, τα έθλεπαν όλα κάτω από το ατομικιστικό 
τους πρίσμα. Νόμοι, προκαταλήψεις και συμφέροντα έθαζαν 
φραγμούς μεταξύ τους παι τους εμπόδιζαν να οµονοήσουν. Έ- 
τσι οι Έλληνες από το θετό -- συμθατικό δίκαιο παρέμεναν 
διηρηµένοι, μολονότι υπήρχαν και αντίρροπες ιδέες «το όµαι- 
μον και το ομόγλωσσον», τα «ποινά ήθεα», που είχαν καθολι- 
κότερη ισχύ από τους νόµους της κάθε πόλης και υπενθύμµιζαν 
στους Έλληνες τη συγγένεια µεταξύ τους. Τέτοια ήθη που εί- 
χαν θέση άγραφων νόμων ήταν η ασυλία των νερών, η τήρηση 
των όρκων, το δίκαιο της ταφής των νεκρών, ο σεθασµός των 
Ἑένων αντιπροσώπων, το δίκαιο της φιλοξενίας, κοινά έθιμα 
σχετικά µε τη λατρεία κτλ. Ηταν ολοφάνερο ότι το θετό δί- 
καιο που ρύθμιζε τη ζωή των Ἑλλήνων του 5ου αι. σε πολλά 
σηµεία ήταν αντίθετο προς το φυσικό δίκαιο, διαιρούσε τους 
Έλληνες αντί να τους ενώνει. Ἐπομένως έπρεπε να µεταρρυθ- 
µιστεί και να υποταχτεί στις επιταγές του άγραφου δίπαιου. Ο 
Ἱππίας, µε την ευρύτερη θεώρηση των ελληνικών πραγμάτων 
που είχε, έθλεπε ότι οι Έλληνες έπρεπε να απαλλαγούν από 
συµθατικότητες που εμπόδιζαν την ένωση και την προκοπή 
τους. Διακηρύσσει λοιπόν ότι το δίκαιο και τα έθιμα είναι 
συµθατικά δημιουργήματα του ανθρώπου που αλλάζουν µε 
την εξέλιξη της κοινωνίας. Παράλληλα µετο γραπτό δίκαιο υ- 
πάρχει και το άγραφο. Το γραπτό δίκαιο είναι σωστό, όταν 
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συμφωνεί µε το άγραφο: αντίθετα, όταν έρχεται σε αντίθεση 
µε το άγραφο, βλάπτει, γίνεται τύραννος των ανθρώπων και 
γι’ αυτό πρέπει να καταργείται. 

Τις ιδέες του Ιππία Ύια το φυσικό δίκαιο τις βρίσκουμε σ᾿ 
ένα σπουδαίο χωρίο του Πρωταγόρα του Πλάτωνα. Ἐίναι μια 
στιγµή που η διαφωνία ανάμεσα στον Πρωταγόρα και το Σω- 
κράτη έχει κορυφωθεί χαι η συζήτηση κινδυνεύει να σταματή- 
σει. Παρεμθαίνουν τότε συµόδιθαστικά οι παραθρισκόµενοι. 
Μιλούν ο Καλλίας που τους φιλοξενεί, ο Αλκιθιάδης, ο Κρι- 
τίας, ο Πρόδικος και τελευταίος ο Ιππίας που τους λέει τα 
εξής: 

«Φίλοι µου, πιστεύω πως όλοι µας ανεξαίρετα είµαστε 
συγγενείς από αίµα και φίλοι και συμπολίτες από το φυ- 
σικό (άγραφο) δίκαιο και όχι από το νόµο (το γραπτό 
δίκαιο): γιατί το όμοιο είναι από τη φύση του συγγενικό 
µε το όμοιο, ενώ ο νόμος σε πολλές περιπτώσεις επιθάλ- 
λει µε τη βία αυτά που ορίζει κατά παράδθαση του φυσι- 
κού δίκαιου. Είναι λοιπόν ντροπή µας εμείς, απ’ τη µια 
µεριά να γνωρίζουμε τη μεταξύ µας φυσική συγγένεια 
παι απ᾿ την άλλη, μολονότι είµαστε οι πιο σοφοί Έλλη- 
γες χαι γι) αυτό ακριθώς το λόγο συγκεντρωθήκαµε σ᾿ 
αυτό το πνευματικό κέντρο (την Αθήνα) και σ’ αυτό το 
πιο µεγάλο και το πιο ευτυχισμένο αρχοντικό αυτής της 
πόλης, να µη φαινόµαστε ότι είµαστε άξιοι να φέρουμε 
το όνοµα του σοφού και να µαλώνουμε μεταξύ μας, σαν 
να είµαστε οι πιο απαίδευτοι απ’ όλους. Σας παρακαλώ. 
λοιπόν, και σας συµθουλεύω, Πρωταγόρα και Σωκράτη. 
να κάνετε αµοιθαίες υποχωρήσεις...» (33759. 


Ὑπογραμμίξζουμε τα ανθρωπιστικά μηνύματα του Ιππία 
που βρίσκουμε στο παραπάνω χωρίο. Οι άνθρωποι λέγει έ- 
χουν µέσα τους το ίδιο αίμα, είναι απὀ τη φύση τους συγγε- 
γείς, ανήκουν στην ίδια Οικογένεια, όλοι τους είναι συμπολί- 
τες (ηγούµαι συγγενείς τε και οικείους και πολίτας άπαντας 
είναι φύσει). Η φύση δεν κάνει τους ανθρώπους ελεύθερους ή 
δούλους, Έλληνες ή βαρθάρους. Αυτές τις διακρίσεις τις κά- 
γουν οι άνθρωποι, το θετό δίκαιο. Οι ανθρώπινοι νόμοι κατα- 
στρέφουν την ωραία τάξη πραγμάτων που όρισε η φύση, δη- 
μιουργούν την ανισότητα και καταδυναστεύουν τον άνθρωπο. 
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Ρι αυτό ο Ιππίας χαρακτηρίζει το νόµο ὡς «τύραννο» που 
«πολλά παρά την φύσιν βιάζεται». 


10.6. Ο ανθρωπισμός του Αντιφώντα 


Εκείνος που υπερασπίστηκε µε περισσότερη επιμονή Ἆαι 
τειστικότητα το φυσικό δίκαιο και πρόδθαλε με μεγαλύτερη έμ- 
φαση τις κοσμοπολιτικές ιδέες ήταν ο σοφιστής ο α.. 
Αθηναίοςἳ, που χι αυτός έζησε το δεύτερο μισό του εν αι. 
και στις αρχές του 4ου αι. Πρόκειται για πολύ προο ο ών 
διανοούµενο. Μετις ιδέες του έχει προλάθει το Ρουσώ και . - 
λους οπαδούς του φυσικού δικαίου των γεότερων χρόνων. Τα 
ΐ ργα του, βέθαια, χάθηκαν. Σώθηκαν μόνο λίγα αποσπιάσμας 
τα. Μερικά απ᾿ αυτά που βρέθηκαν σε πάπυρο είναι γεμάτα 
από ανθρωπιστικά μηνύματα και γι αυτό είναι, πραγματικά, 
από τα καλύτερα κείµενα που µας κληροδότησε η ελληνική αρ- 
χαιότητα και η παγκόσμια φιλολογία. ᾿ - 

Ο Αντιφώντας είναι ένας μεγάλος ορθολογιστής μὴ . 
φωτιστής σ᾿ εκείνη τη μακρινή εποχή. Ἐσαμθγθί πτή ιάκριι ν 
ανάμεσα στο φυσικό και το θετό δίκαιο, καταξιώνει το πρώτ. 
παι καταγγέλλει το δεύτερο ως αίτιο των διακοϊσεώε, της κος 
σότητας, της διχόνοιας, των πολέμων. της δουλείας και πο : 
λών άλλων κακών. Όι νόμοι, λέγει, είναι ανθρώπινα κατα; 
σκευάσματα µε σχετική αξία, σε αντίθεση προς το φυσικό ο. 
άγραφο δίκαιο που δεν είναι ανθρώπινο δημιούργημα, ο 


Ν. Μια σύντομη αλλά καλή µελέτη σχετικά µετα κηρύγματα του μονά 
για τη φυσική ισότητα των ανθρώπων πο την θεση ο... μη 
διακρίσεις δημοσιεύτηκε στην Ἠπειρωτωηὴ Εστία του. ΚΙ, - .. 
σοφιστής Αντιφών ὡς πρώτος θεωρητικός της κατάργησης των ν ον 
διακρίσεων» από τον 1. Πανέρη. Ο' συγγραφέας κώμα ας 
Αντιφώντας παταπολεµάει τη διάκριση Ἀνάμεσα σε Εὶ .. μα κλον. ᾿ 
ροὺς µε δυο βασικά επιχειρήματα. Το ποσο είναι στη το ὃ ο ον ος 

γάζε από τη φύση (δηλαδή το αιώνιο ανθρώπινο παιον δεν .. ᾱ 8 

«Τις διακρίσεις τις κάνουν οι άνθρωποι, το θετό Ὃ ρρ Το δεύ εεθὶ 

είναι ότι οι άνθρωποι είναι από τη φύση τους ὀμδιῶ (το ίδιο ως. 

και ο Ιππίας). δηλαδή δεν έχουν διαφορές στο σώμα και στο αι ρης 

έχουν µε τα ζώα, και γι αυτό είναι άδικο να ισχύουν διακρίσεις κ. 


σότητες. 
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σχετικό και µεταθλητό αλλά αιώνιο και µε απόλυτη αξία. 


«Αυτά που ορίζουν οι νόμοι», γράφει, «είναι επιπρόσθε- 
τα (δηλαδή επιθλήθηκαν από τον άνθρωπο), ενώ αυτά 
που ορίζει η φύση (το άγραφο δίκαιο) είναι αναγκαία: 
και αυτά που προστάζουν οι νόμοι είναι συµθατικά (δη- 
λαδή θεσπίστηκαν ύστερα από συμφωνία), δε δηµιουρ- 
γήθηκαν από τη φύση: αντίθετα αυτά που προστάζει το 
άγραφο δίκαιο υπάρχουν από μόνα τους, δε θεσπίστη- 
παν µε σύμθαση». (Τα µεν γαρ των γόµων επίθετα, τα δε 
της φύσεως αναγκαία’ και τα µεν των νόμων οµολογη- 
θέντα, ου φύντ’ εστίν. τα δε της φύσεως φύντα, ουχ οµο- 
λογηθέντα, απ. 44. Α. «οἱ 19) 


Για παράδειγµα φυσικού (άγραφου) δίκαιου αναφέρει τη 
ζωή και το θάνατο (το ζην εστί της φύσεως και το αποθανείν, 
απ. 44. Α, σοἱ. 3). Το φυσικό δίκαιο θεωρεί τη ζωή αναφαί- 
ϱετο δικαίωµα του ανθρώπου. Ἡ αφαίρεσή της (θετό δίκαιο) 
σε κάθε περίπτωση αποτελεί έγκλημα. 

Κατά θαυμάσιο τρόπο ο Αντιφώντας αντιδιαστέλλει το 
χαρακτήρα των δυο δικαίων --του φυσικού και του θετού-- 
στο παρακάτω απόσπασμα: 


«Καθένας που παραθαίνει τους νόμους», γράφει, «αν δε 
γίνει αντιληπτός από αυτούς που τους έφτιαξαν ή τους 
φυλάνε, ούτε ο ίδιος ντρέπεται, ούτε τιμωρείται από κα- 
νέναν’ αν όµως τον πιάσουν, τότε και ντροπή αισθάνεται 
χαι τιμωρία του επιθάλλεται. Αντίθετα, αν. υπερθαίνον- 
τας τα ηθικά όρια, κάνει κάτι που είναι αντίθετο στους 
άγραφους νόμους, ακόµα χι αν κατορθώσει να διαφύγει 
απο την προσοχή όλων των ανθρώπων, το κακό δε γίνε- 
ται μικρότερο! κι αν όλοι το ξέρουν, το κακό δε γίνεται 
µεγαλύτερο! γιατί ο άνθρωπος ντρέπεται και τιμωρείται 
0 ίδιος, όχι γιατί παραθίασε κάτι που φαίνεται σωστό, 
αλλά κάτι που είναι πραγματικά σωστό». (Τα ουν νόµι- 
μα παραθαίνων, εάν λάθῃ τους οµολογήσαντας, και αι- 
σχύνης και ζημίας απήλλακται: µη λαθών δ᾽ ου: των δε 
τῃ φύσει Ἑυμφύτων, εάν τι παρά το δυνατόν βιάζηται, 
εάν τε πάντας ανθρώπους λάθῃ, ουδέν έλαττον το κα- 
κόν, εάντε πάντες ίδωσιν, ουδέν μείζον. ου γαρ δια δό- 
ξαν βλάπτεται, αλλά δι’ αλήθειαν, απ. 44. Α. σοΙ. 2). 
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Ο Αντιφώντας επιμένει ότι το θετό δίκαιο περιορίζει ή 
καταστρέφει εντελώς αυτό που η φύση προσφέρει στον άνθρω- 
πο. Οι νόμοι, λέει, είναι δεσμά της φύσης (δεσμά της φύσεώς 
εστι, απ. 44. Α, οο|. 4). «Πολλά από όσα ορίζουν οι νόμοι 
βρίσκονται σε αντίθεση µε το δίκαιο της φύσης» (πολλά των 
κατά νόμων δικαίων πολεμίως τῃ φύσει κείται, απ. 44. Α. οοἱ. 
2). Αυτές οι ιδέες του Αντιφώντα αποτελούν την κεντρική ι- 
δέα της Αντιγόνης του Σοφοκλή. Ο Κρέοντας µε την κρατική 
βία επιθάλλει το θετό δίκαιο, το δικό του νόµο. Ἡ Αντιγόνη 
υπερασπίζεται το άγραφο, το φυσικό δίκαιο, αυτό που είναι 
αιώνιο και παραμένει πάντα αμετάόλητο. Στο τέλος το φυσι- 
κό δίκαιο υπερισχύει και νικάει το θετό δίκαιο, το νόµο του 
τυράννου. 

Αφού ο Αντιφώντας προσδιορίζει τη φύση των δυο δι- 
καίων, του φυσικού και του θετού, προχωρεί έπειτα στη δια- 
τύπωση µιας από τις πιο λαμπρές ιδέες που µας έδωσε ο αρ- 
χαίος ελληνικός κόσμος. Διακηρύσσει ο σοφιστής: 


«Από τη φύση όλοι µας ανεξαίρετα, είτε είμαστε βάρθα- 
ροι είτε Έλληνες, έχουµε γεννηθεί όµοιοι σ’ όλα. Αυτό 
μπορούμε να το καταλάθουµε, αν σκεφτούμε ότι όλοι 
µας είµαστε εφοδιασµένοι από τη φύση µε όλα όσα εἶναι 
αναγκαία" και ότι µας τα δωσε η φύση αυτά τα αναγ- 
καία για τη ζωή σ᾿ όλους µας, χωρίς να κάνει καμιά 
διάκριση σε Έλληνες και βαρθάρους' γιατί όλοι µας α- 
γαπνέουµε τον αέρα µε το στόµα και µε τη μύτη και όλοι 
µας τρώμε µε τα χέρια». (Φύσει πάντα πάντες ομοίως 
πεφύκαμεν και βάρόαροι και Έλληνες είναι’ σκοπείν δε 
παρέχει τα των φύσει όντων αναγκαίων πάσιν ανθρώ- 
ποις' πορίσαι τε κατά ταυτά δυνατά πάσι και εν πάσι 
τούτοις ούτε βάρόαρος αφώρισται ημών ουδείς ούτε 
Έλλην: αναπνέοµέν τε γαρ εις τον αέρα άπαντες κατά το 
στόμα ἎΧαι κατά τας ρίνας και εσθίοµεν χερσίν άπαντες, 
απ. 44. Β, οοἱ. 2). 


Ο Αντιφώντας επισημαίνει εύστοχα την αιτία των ανθρώ- 
πινων κακών. Είναι ο κακοί νόμοι -δημιούργημα των ισχυ- 
ρών-- που χωρίζουν και διακρίνουν τους ανθρώπους σε ελεύ- 
θερους και δούλους, Έλληνες και βαρθάρους κτλ. και δη- 
μιουργούν τις κάθε είδους ανισότητες και αδικίες. Αναγνωρί- 
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ἕει ότι υπάρχει πρόθληµα ισότητας και κοινωνικής δικαιοσύ- 
νης για να θεµελιωθεί µια καλύτερη ποινωνία, αλλά δεν προ- 
χωρεί σε τολµηρότερα κηρύγματα για τη θεραπεία των κακών. 
Θα ήταν πολύ να αναµέναµε από τον Αντιφώντα να συλλάθει 
ιδέες για ταξική πάλη, επανάσταση κτλ. σ᾿ εκείνες τις ιστορι- 
κές συνθήκες. Όπως είπαμε, φαίνεται πως Ἐεκινάει από την 
ανάγκη τής ἐμποροναυτικής τάξης και όλου του Ἑλληνισμού 
να βρει διεξόδους προς την Ανατολή και κηρύσσει τη συμφι- 
λίωση και τη συνεργασία ανάµεσα στους Έλληνες και τους 
βαρθάρους. Οικονομικά φαίνεται ότι είναι τα αίτια που γέν- 
γησαν τη θεωρία του, οικονομικοί οι σκοποί τους οποίους υ- 
πηρετεί. ΄Όμως παράλληλα η θεωρία του θεμελιώνει τις αν- 
θρώπινες σχέσεις σε εντελώς διαφορετική βάση από τη βάση 
στην οποία τις έθετε η κατεστηµένη διανόηση, στην ισότητα 
Ἆαι την αµοιθαία κατανόηση που φέρνουν την οµόνοια, την ει- 
ρήνη και την ευτυχία. Γι’ αυτό αυτές οι ιδέες του Αντιφώντα 
είναι υπέροχες. Σ’ αυτές βρίσκουμε τον πραγματικά αληθινό 
ελληνικό ανθρωπισμό και όχι στην πολιτική θεωρία του Πλά- 
τὠνα ή του Αριστοτέλη. Και είναι οι ιδέες του Αντιφώντα και 
στην εποχή µας τόσο επίκαιρες, χι ας πέρασαν απὀ τότε που 
τις κήρυξε 2500 χρόνια. Γιατί και σήµερα τα ιδανικά του κό- 
σµου είναι η ισότητα, η κοινωνική δικαιοσύνη και η ειρήνη. 

Είναι κι ένα άλλο ανθρώπινο αγαθό: η παιδεία. Μ᾿ αυτήν 
ο άνθρωπος απελευθερώνεται από την άγνοια, τους φόδους 
Ἆαι τις προκαταλήψεις, µορφώνεται, ανεθαίνει. Κι όσο ανε- 
θαΐνει τόσο πηγαίνει κοντά στους συνανθρώπους του και τόσο 
θέλει και αγωνίζεται να ζει ειρηνικά µαζί τους. Ο διαφωτι- 
στής Αντιφώντας δεν ήταν δυνατόν να την παραθλέψει. Αντί- 
θετα, τονίξει τη σημασία της θέτοντάς την πρώτη ανάμεσα στα 
ανθρώπινα αγαθά. «Η παιδεία». λέει, «είναι το πρώτο αγαθό 
στους ανθρώπους». (Πρώτον, οίµαι, των εν ανθρώποις εστί 
παίδευσις, απ. 60). 

Αυτές οι πρωτοποριακές ιδέες για ισότητα, αδελφοσύνη, 
φυσικά δικαιώµατα και φωτισμό όλων των ανθρώπων µε την 
παιδεία κηρύσσονταν στα χρόνια του Σωκράτη και του Πλά- 
τωνα. Ὑπήρχαν, λοιπόν, διάχυτοι οι ερεθισµοί για µια άλλη 
θεώρηση των ανθρώπινων πραγμάτων. Ο Πλάτωνας όµως δε 
δέχτηκε τα νέα μηνύματα, έμεινε πίσω, µυωπικός και αντιδρα- 
στικός, υπέρμαχος της παραδοσιακής τάξης πραγμάτων. Και 
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οι συντηρητικές, αυταρχικές και απάνθρωπες ιδέες ας κὰ 
διαποτίσει την ανθρωπότητα ὡς τα σήµερα, ενώ οι αν ς καὴ 
θρωπιά ιδέες του Αντιφώντα, του Πρωταγόρα. και ά ο 
φιστών καταπολεμήθηκαν από την άρχουσα τάξη και έμ. 

στο περιθώριο για πολλούς αιώνες. 


10.7. Άλλοι προοδευτικοί στοχαστές 


Αναφέρουµε πολύ σύντομα χαι τις ανάλογες ιδέες Μο ο 
φυσικό δίκαιο, τα ανθρώπινα δικαιώµατα, την ο... κτ . 
ρισµένων άλλων προοδευτικών στοχαστών: του Αλκιδάµα, 
Λυκόφρονα, του Φαλέα και του ΨΦΒΕΥΗ : 

Αλκιδάµας. Έζησε στην Αθήνα και ήταν ο ος, 
Γοργία. Στο λόγο του Μεσσηνιακός, µε τον οποίο ἑ ο... 
τηση στο λόγο του Ισοκράτη “Αρχίδαμος, ὅπου ο νε 
θεωρούσε τους Μεσσήνιους άξιους για ας και μας 
την ιμπεριαλιστική πολιτική της ολιγαρχικής πα. 
κιδάµας υποστήριζε, όπως και ο Αντιφώντας, ότι η μεις 
είναι φυσική, αναφαίρετο δικαίωµα του ανθρώπου και δω, , 
σε την απελευθέρωση των Μεσσηνίων από το ζυγό των : σλ 
τιατών. Απ’ αυτό το λόγο του ο σχολιαστής της Ρητορικής ) 
Αριστοτέλη (1373) 18-19) µας διάσωσε το παρακάτω μμ 
µατικό απόσπασμα που εκφράζει τόσο ωραία τις γεμάτες α 
θρωπιά αντιλήψεις αυτού του σοφιστή: 


ός έ ό π λεύθερους, η 
Ο Θεός έφτιασε όλους τους ανθρώπους ελ 
οἷη ὃον εν δούλο κανέναν». (Ἐλευθέρους αφήκε 
πάντας θεός, ουδένα δούλον η φύσις πεποίηκε). 


υκόφρονας. Ἠταν σύγχρονος του Πλάτωνα ον νά 
κιδάµα και ανήκε κι αυτός στη σχολή του Πππία. να. ή 
του σώθηκαν ελάχιστα αποσπάσματα. Σ’ ένα απ α ... 
για ανθρώπους από καλή γενιά καν για ανθρώπους αἲ ο 
γενιά, που όµως είναι τέτοιοι όχι από τη φύση τους α κά 
τά την αντίληψη των ανθρώπων (κατά δόξαν), ενώ στην πραγ 


9, Δεν αναφερόμαστε στον Ἐπίκουρο και άλλους προοδευτικούς .... 
: . σα ς α 
νους που έζησαν ύστερα από τον Πλάτωνα, γιατί µια τέτοια αναφορά 


ήταν έξω από το θέµα µας. 
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µατικότητα δε διαφέρουν (κατά δ᾽ αλήθειαν ουδέν διαφέρον- 
τας τους αγενείς των ευγενών, Πἱείς-Κταῃ7Ζ Π. σ. 308). Δεν υ- 
πάρχουν, λέει, ευγενείς και αγενείς, αριστοκράτες και παρα- 
κατιανοί, υπάρχουν άνθρωποι. Ἡ φύση δεν κάνει διακρίσεις. 
Τα προνόμια της άρχουσας τάξης θεσπίστηκαν από την ίδια. 

Σ᾽ ένα άλλο απόσπασμα υποστηρίζει ότι ο νόμος προέρχε- 
ται από σύμόαση και είναι εγγυητής του ανθρώπινου δίκαιου, 
χωρίς όµως να µπορεί να κάνει τους πολίτες καλούς και δίκαι- 
ους. (Ο νόμος εγγυητής αλλήλοις των δικαίων, αλλ’ ουχ οίος 
ποιείν αγαθούς και δικαίους τους πολίτας, Ὠἱείς-Κταηζ Π σ. 
307). Ο Λυκόφρονας, θεωρώντας το δίκαιο προϊόν σύµθασης, 
επακόλουθο ενός κοινωνικού συµθόλαιου μεταξύ αρχόντων 
και αρχοµένων, και εγγυητή της κοινωνικής τάξης και δικαιο- 
σύνης, προλαθαίνει, τις ανάλογες θεωρίες που διατυπώθηκαν 
στα νεότερα χρόνια απὀ το Ῥουσώ κ.ά. 


Φαλέας ο Χαλκηδόνιος. ΄Όιτι ξέρουμε γι’ αυτόν το Ἑέρου- 
µε από τον Αριστοτέλη, ο οποίος παρουσιάζει και κρίνει τη 
θεωρία του στο Β΄ βιόλίο των Πολιτικών του. Ο Φαλέας είναι 
πρόδρομος του σοσιαλισμού. Εισηγείται την ισότητα στην ι- 
διοχτησία (φησί δειν ίσας είναι τας πτήσεις των πολιτών, Α- 
θιστ. Πολιτ. 12663 40) και τις ευκαιρίες στην παιδεία. «Νομί- 
ζει», λέει ο Αριστοτέλης, «ότι στις πόλεις πρέπει να υπάρχουν 
δυο πράγματα: ισότητα στην περιουσία και, ισότητα στην παι- 
δεία». (Οίεται δυοίν τούτοιν ισότητα δειν υπάρχειν ταιςπόλεσιν, 
πτήσεως και παιδείας, Αριστ. Πολιτ. 12660 32-33. Στην ιδέα 
για την ισότητα της ιδιοκτησίας έφτασε από τη σκέψη ότι, αν 
λείψει η ανισότητα στον πλούτο και ικανοποιούνται ισόµετρα 
οι ανθρώπινες ανάγκες, θα λείψουν και όλα τα κακά στις πό- 
λεις, γιατί οι άνθρωποι δεν κάνουν το κακό από ευχαρίστηση 
αλλά από ανάγκη (διά τ αναγκαία). Φαίνεται ότι ο Φαλέας 
είχε συλλάθδει την ιδέα που κήρυξαν στα νεότερα χρόνια ο 
Ῥουσώ κ.ά. ότι ο άνθρωπος από τη φύση του γεννιέται αγα- 
θός, αλλά διαφθείρεται από την ποινωνία, ειδικότερα από τον 
πλούτο. 

Τα µέτρα που προτείνει Ύνα την ανακατανομή του πλούτου 
δεν είναι βέδαια ριξοσπαστικά. Θέλει τη βαθμιαία και χωρίς 
κοινωνικές ταραχές εξίσωση. Αυτό νομίζει ότι µπορεί να επι- 
τευχτεί βαθμιαία µε το θεσμό της προίκας: οι πλούσιοι να δί- 
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νουν. µεγάλη προίκα στις κόρες τους που θα πρ μαι 
φτωχούς και αντίθετα οι φτωχοί να µη δίνουν προίκα στις πο 
ρες τους που θα παντρεύονται πλούσιους. Απλοϊκός είναι αυ 
τός ο τρόπος µε τον οποίο ο Φαλέας νομίζει ότι µπορεί να φέ- 
ρει την ισότητα στην ιδιοκτησία. Σημασία όμως δεν έχει τόσο 
ο τρόπος πραγματοποίησης της ισότητας όσο η σύλληψη και η 
ή της ιδέας της. , 

μα ώκρς είναι και η ιδέα του ότι το κράτος 
οφείλει να πάρει στα χέρια του τη διεύθυνση και την ἐς να 
ση της εργασίας και της παραγωγής Ἆαι να κάνει τους η 
ἵόμενους υπαλλήλους του. «Όι άνθρωποι», έλεγε, «που ΕϱΥ 
ζονται σε έργα κοινής ὠφέλειας να είναι δημόσιοι κ Ν 
(Δει δηµοσίους είναι τους τα κοινά εργαζομένους, Αριστ. Πο- 
ατ. 12670 17). : 

ο ο ἅ τε αυτές οι ιδέες του Φαλέα για ισότητα στην ι- 
διοκτησία και στην παιδεία καθώς καν για κρατικοποίηση της 
εργασίας και των παραγωγικών µέσων είναι πολύ προχωρή- 
µένες για επχείνη την εποχή. 


Αντισθένης. Ο Αντισθένης (445-365/) είναι μια σπουδαία 
πνευματική φυσιογνωμία του αρχαίου κόσμου. Έζησε στην 
Ἀθήνα, χωρίς όµως να αποκτήσει ποτέ πολιτικά δικαιώµατα, 
γιατί είχε την ατυχία να µην είναι γνήσιος Αθηναίος (η μάνα 
του ήταν Θρακιώτισσα). Ηταν μαθητής του Σωκράτη η 
στάθηκε πιστός στην ηθική διδασκαλία του. Ο Ῥορροι (σ. 194) 
γράφει ότι «ο Σωκράτης είχε µόνο έναν άξιο ... Ὃ 
λιό του φίλο Αντισθένη». Αντίθετα 9 Κορδάτος 07 , σ. ) 
υποστηρίζει ότι «ο Αντισθένης µε όσα δίδαξε βρισκόταν μα 
κριά από τη σωκρατική διδασκαλία». ο Αντισθένης ήταν και 
μαθητής του Γοργία. Ύστερα από το θάνατο του Σωκράτη ίζ 
ὄρυσε ένα σχολείο, το Κυνόσαργες, που ήταν έξω από τα τείχη 
της Αθήνας, κοντά στον ]λισό. Σ᾽ αυτό το σχολείο συγκέντρω- 
γε και δίδασκε τα νόθα παιδιά, αυτά δηλαδή που δεν είχαν 
και τους δυο γονείς τους Αθηναίους. 

Με τον Πλάτωνα βρισκόταν σε µεγάλη αντίθεση, και εχ- 
θρότητα. Διαφωνούσε μ όλη τη φιλοσοφία του. Έγραψε 
μάλιστα και έργο στρεφόµενο εναντίον του με το χλευαστικό 
τίτλο Σάθων και αποκαλούσε και τον ίδιο Σάθωνα (ΔΙΟΥ. Δ. 
ΠΠ. 35). Ο Πλάτωνας µε τη σειρά του τον αποκάλεσε, χωρίς να 
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τον ονομάσει, «γέροντα οψιµαθή» (Σοφιστής 2510). 

: Ο Αντισθένης είναι ο ιδρυτής της Κυνικής σχολής, την ο- 
ποία όµως οι διάδοχοί του οδήγησαν σε ακρότητες: περιφρό- 
νηση της ζωής, άρνηση των κοινωνικών θεσμών και αξιών, α- 
λητεία κτλ. Όπως και ο Σωκράτης, κήρυττε ότι σκοπός του 
ανθρώπου και της φιλοσοφίας είναι «το κατ αρετήν ζην», η α- 
ρετή, που, ὅταν αποκτηθεί, αποθαίνει όπλο στον άνθρωπο 
που δε χάνεται ποτέ (αναπόόλητον όπλον). Ο άνθρωπος φτά- 
γει σ᾿ αυτό το στόχο, κατακτά την αρετή, µε τον αυτοέλεγχο. 
την καρτερία, την επιμονή, τους κόπους και τη λιτή ζωή. 

Ι Στη γνωσιολογία ήταν αισθησιοκράτης. Αληθινό, έλεγε 
είναι µόνο αυτό που µας δίνουν οι αισθήσεις. Θεωρούσε τις πς 
δέες του Πλάτωνα πλάσματα της φαντασίας ανύπαρχτα και 
ἐμπαίξοντας την αντίληψή του ότι ο αισθητός κόσμος είναι αν- 
τίγραφο του επουράνιου κόσμου των ιδεών έλεγε «βλέπω τον 
ίππο, δε Βλέπω όµως το ουράνιο πρότυπό του (ίππον μεν ορώ 
υππότητα δε ουχ ορώ). Λένε ότι ο Πλάτωνας του απάντησε: 
«έχεις αυτό εδώ το µάτι µε το οποίο βλέπεις τον ίππο: το μάτι 
όμως µε το οποίο γίνεται ορατό το ουράνιο πρότυπό του δεν 
μπόρεσες ποτέ σου να το αποκτήσεις». (Έχεις µεν ᾠ ίππος ορά- 
ται τόδε το όµµα, ᾧ δε ιππότης θεωρείται ουδέπω κέκτησαι 
Σιµπλ. Κατ. 208.3:, Σχολ. Αοιστείδ. 167). ι 
΄ Ιδιαίτερη σημασία απέδιδε ο Αντισθένης στη σπουδή της 
ἔννοιας των λέξεων. «Βάση για τη μόρφωση», έλεγε, «είναι η 
εξέταση της σημασίας των λέξων». (Αρχή παιδεύσεως η των ο- 
νομάτων επίσκεψις, Αρρ. Επικτ. Διατρ. Ι.Ι7.12). Οιλέξεις εί- 
γαι ενδεικτικές της σημασίας των πραγμάτων, δίνουν στα 
πράγματα περιεχόµενο, τα προσδιορίζουν και γι’ αυτό μετη 
μελέτη τους κατανοούµε τα αντικείμενα, τον κόσµο. Αυτή ηα- 
λήθεια αποτέλεσε τη βάση για να αναπτυχτεί στην εποχή µας 
ιδιαίτερη φιλοσοφική σχολή (ο λεγόμενος Κύκλος της Βιένης 
και η Σχολή της γλωσσικής ανάλυσης στην Αγγλία), που θεω- 
ρεί ότι το κύριο αντικείµενο χαι έργο της φιλοσοφίας είναι αυ- 
τό που τόνισε ο Αντισθένης: «ή των ονομάτων επίσκεψις», η 
σπουδή του νοήµατος των λέξεων. ι 

Ρ Ὑωστότερος είναι ο Αντισθένης για της αντιλήψεις του 

σχετικά µε το φυσικό δίκαιο και τον ποσμοπολιτισµό, που τον 
συνδέουν με τους προοδευτικούς σοφιστές. Ἡ κοινωνική εξέ- 
λιξη, διδάσκει, δεν έκανε τον άνθρωπο ευτυχισμένο. Αντίθετα 
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τον έκανε δυστυχισµένο, γιατί τον υπόταξε σε συµθατικότητες 
αι κακούς νόμους, που διέφθειραν το χαρακτήρα του, έθεσαν 
κοινωνικούς και εθνικούς φραγμούς, καθιέρωσαν διακρίσεις, 
δημιούργησαν τις προὔποθέσεις για µίση, ανταγωνισμούς, πο- 
λέµους και τόσα άλλα κακά. Οι άνθρωποι υποφέρουν, γιατί 
αντικατέστησαν τους νόμους της φύσης µε τους θετούς νόμους. 
Για να Ἑαναθρούν την ευτυχία τους, πρέπει να επανέλθουν 
στην παλιά τους απλότητα και ανεξαρτησία. Ἐίναι η θεωρία 
που προθλήθηκε στα νεότερα χρόνια από το Ῥουσώ κ.ά. Ο 
Αντισθένης κήρυττε µια κοινωνία αδελφών, χωρίς διακρίσεις » 
σε συγγενείς και ένους, φυλές, κράτη, πλούσιους και φτῶ- 
χούς, ελεύθερους χαι δούλους. Κήρυττε επίσης την απόλυτη ι- 
σότητα των δυο φύλων, την κατάργηση της οικογένειας χαι 
την κοινότητα των τέκνων. Κατέκρινε τους θετούς νόμους, 
γιατί συχνά είναι αντίθετοι µε τους φυσικούς νόμους, άδικοι, 
απαραίτητοι για τους κοινούς ανθρώπους, όχι όµως και για 
τους ενάρετους χαι τους σπουδαίους. 

Ὁ Κορδάτος (1972. σσ. 266-268) υποστηρίζει πειστικά ότι 
ο Αντισθένης δεν ήταν ούτε κοσμοπολίτης ή διεθνιστής, όπως 
τον θεωρούν πολλοί, ούτε αρχηγός του ελληνικού προλετα- 
ριάτου, όπως τον θεωρούν άλλοι. Ἠταν ένας Αθηναίος δια- 
µαρτυρόµενος, γιατί, μολονότι άξιζε πολύ περισσότερο από 
πολλούς απλούς πολίτες, εντούτοις δεν είχε πολιτικά δικαιώ- 
µατα. Ακόμα και οι νόμοι της δημοκρατικής Αθήνας προστά- 
τευαν τους τυχόντες και τους επέτρεπαν να μετέχουν στη διοί- 
κηση και να αναλαμθάνουν σπουδαία αξιώματα, ενώ αυτόν 
τον απόκλειαν από τη ζωή της πόλης για τον ανόητο λόγο ότι 
η µάνα του δεν ήταν Αθηναία. Η περίπτωσή του φανέρωνε ότι 
οι νόμοι δεν είναι πάντοτε ορθοί και δίκαιοι, ότι το θετό δί- 
καιο «βιάζει» το φυσικό δίκαιο. Γι’ αυτό καταφερόταν εναν- 
τίον των νόμων και γι’ αυτό, χωρίς να είναι αντιδραστικός, δε 
συμπαθούσε ούτε τη δημοκρατία, αφού κι αυτή ήταν άδικη. 
Για τον ίδιο λόγο καταργούσε και την οικογένεια, ένα θεσμό 
θεμελιωμένο σε διακρίσεις που τις δοκίµαζε και ο ίδιος. 

Οι ιδέες του Αντισθένη για την ανθρώπινη κοινωνία σε 
µεγάλο βαθµό είναι ανεδαφικές. Ἐκφράξουν όµως την τάση 
για φυγή από µια κοινωνία που µε τους καχούς τῆς νόμους, 
τις διακρίσεις σε ελεύθερους και δούλους, την ανισότητα και 
τις τόσες άλλες αδυναμίες της είχε χρεωκοπήσει, την τάση για 
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µια ζωή περισσότερο φυσική και δίκαιη: διαπνέονται από τι 

ανθρωπιστικές ιδέες που τις βρίσκουμε σ’ όλη αυτή την αμα. 
µατική κίνηση που αρχίζει µε τους σοφιστές και συνεχίζεται 
αργότερα µε τους στωικούς και ιδιαίτερα µετον Επίκουροίϐ 


10.8. Οἱ απόψεις του Κριτία για τη γένεση 
της θρησκείας 


Μ ιλήσαμε για τον Κριτία, το θείο του Πλάτωνα και απάν- 
θρωπο τύραννο της Αθήνας, στο εισαγωγικό κεφάλαιο και δε 
θα θέλαµε να τον αναφέρουμε πάλι εδώ. Σώζεται όµως ένα µε- 
γάλο απόσπασμα!' από το ποίηµά του Σίσυφος σατυρικός, το 
οποίο παρουσιάζει ενδιαφέρον, γιατί σ᾿ αυτό πραγματεύεται 
τη γένεση της θρησκείας και μάλιστα σύµφωνα µε τη θεωρία 
για το φυσικό δίκαιο και µε το πνεύμα του διαφωτισμού της 
εποχής. Το παράδοξο είναι ότι ο Κριτίας͵ μολονότι ο ίδιος ο- 
λιγαρχικός και αντιδραστικός, παρουσιάζεται σ᾿ αυτό του το 
απόσπασμα ακόλουθος του σοφιστικού πνεύματος. Και εκ- 
φράξει ιδέες εντελώς αντίθετες προς τις ιδέες του Πλάτωνα, 
που στους Νόμους του καταπολεµάει τη λογική εξήγηση της 
θρησκείας κι άλλων θεσμών, γιατί µια τέτοια ερμηνεία κλονί- 
ζει την παράδοση. Αξίζει λοιπόν να δούµε σύντομα τι λέει ο 
Κριτίας γι’ αυτό το τόσο σηµαντικό θέµα, για τη θρησκεία. 

Η θρησκεία, υποστηρίζει ο Κριτίας, δεν είναι δηµιούργη- 
μα της φύσης αλλά του ανθρώπου, δεν είναι «φύσει αλλά 
«θέσει». Ἠταν κάποτε, γράφει, µια εποχή που οι άνθρωποι 
ζούσαν σ᾿ άγρια κατάσταση και ίσχυε το δίκαιο του ισχυρό- 
τερου. (Ην χρόνος, οτ’ ην άτακτος ανθρώπων βίος και θηριώ- 


10. Ο Επίκουρος (341-270) και οι µαθητές του είναι οι συνεχιστές του αρ- 

χαιοελληνικού υλιστικού και ανθρωπιστικού πνεύματος στους µεταγενέ- 
οπεραὺς χρόνους. Κλασικό για τη µελέτη αυτού του πνεύματος σε αντιπα- 
οθεση μάλιστα µε το αντίθετο ιδεαλιστικό και αντιανθρωπιστικό πνεύμα 
νι το έργο του Χ. Θεοδωρίδη Επίκουρος: η αληθινή όψη του αρχαίου 
κόσμου. Είναι απὀ τα λίγα βιθλία για την ελληνική αρχαιότητα, το πρώ- 
το, θα έλεγα, στη σειρά, που αξίζει κανείς να το διαθάσει. ι 
Ανέρχεται σε 42 στίχους και περιλαµθάνεται στη συλλογή των αποσπα- 
σμάτων τῶν προσωκρατικών των Ὠὶςίς-Κταη7. 


11. 
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δης, ισχύος δ᾽ υπηρέτης). Τότε ούτε οι καλοί αμείθονται για 
τις καλές τους πράξεις ούτε οι κακοί τιμωρούνταν για τις κα- 
κές. Σιγά σιγά όµως διαπίστωσαν ότι δεν μπορούν να ζήσουν 
στην ανομία, ότι η κοινωνία δεν µπορεί να λειτουργήσει χωρίς 
δίκαιο. Έτσι από ανάγκη συμφώνησαν και έκαναν νόμους για 
να τιμωρούν τους κακούς και για να αποτρέπουν τή βία χαι 
την αδικία (κάπειτα µοι δοκούσιν άνθρωποι. νόμους θέσθαι 
κολαστάς). Αλλά και πάλι, μολονότι το κακό περιορίστηκε, 
δεν επικρατούσε η δικαιοσύνη. Φανερά οι άνθρωποι εφάρµο- 
ζαν τους νόμους από ανάγκη, αλλά τους παραθίαζαν στα κρυ- 
φά και έτσι συνέχιζαν να αδικούν ο ένας τον άλλον: Τότε κά- 
ποιος έξυπνος και πανούργος κυθερνήτης σοφίστηκε τη ϐθρη- 
σκεία για να είναι φόδητρο στους κακούς, ώστε να µην τολ- 
μούν να κάνουν το κακό ούτε στα πρυφά ούτε στα φανερά. 


(Τηνικαύτά µοι δοκεί 

πρώτον πυχνός τις και σοφός γνώμην ανήρο 
θεών δέος θνητοίσιν εξευρείν, όπως 

είη τι δείµα τοις κακοίσι). 


Και έπλασε αυτός ο πανούργος μύθους για τους θεούς ότι τά- 
χα ζουν αιώνια και ότι βλέπουν, ακούνε χαι μαντεύουν όλα 
όσα κάνουν, λένε ή σκέπτονται οι άνθρωποι. Καν επίτηδες 
διάδωσε ότι τάχα οι θεοί κατοικούν στη γη για να κατατροµά- 
Έει ακόµα πιο πολύ τους κακούς ανθρώπους και να ενθαρρύ- 
γει τους καλούς κάνοντάς τους να πιστεύουν ότι οι θεοί είναι 
πολύ κοντά τους και τους παρακολουθούν σε κάθε τους βήμα. 
Και τους μεγάλωσε ακόµα πιο πολύ το φόθο διαδίδοντας ότι 
οι θεοί εξουσιάζουν τις αστραπές και τις βροντές χαι τις κα- 
ταιγίδες και όλα τα στοιχεία τῆς φύσης που τα χρησιμοποιούν 
για να τιμωρούν τους κακούς. Ὑποθάλλοντάς τους τέτοιους 
φόθους ο πονηρός εκείνος κυθερνήτης περιόρισε την τάση των 
ανθρώπων για την αδικία, τους ανάγκασε να τηρούν τους νό- 
μους. 

Αυτά ισχυρίζεται ο Κριτίας!” για τη γένεση της θρησκείας. 


12. Το πρόθληµα είναι πώς ο Κριτίας ανέπτυξε αυτή τη θεωρία που είναι 
διαµετρικά αντίθετη στα ιδεώδη της ολιγαρχικής τάξης που ανήκε. Μια ε- 
Ἑήγηση όχι όµως πειστική δίνει ο Κορδάτος (1972. σσ. 219-220). Ὑποστη- 
ρίζει ότι στους ολιγαρχικούς κύχλους της Αθήνας του τέλους του 5ου αι. 
«υπήρχαν οµάδες νέων πολιτικών που όχι µόνόὸ δε σέθονταν τις θρησκευ- 
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νμν ερμηνεύει λογικά, θεωρώντας την ως μύθο, ως εύρημα χαι 
όργανο της άρχουσας τάξης για να υποτάσσ!' ό ά 
τος, στην εξουσία της.!» ο ποσα 


10.9. Οι εκφραστές του δίκαιου του ισχυρότερου. 
ο Πλάτωνας υπερασπιστής του δίκαιου 
της ανώτερης τάξης 


Ι Σε αντίθεσή µε τους σοφιστές που αναφέραμε άλλοι σοφι- 
στές έφτασαν στο αντίθετο άκρο και υποστήριξαν ότι το δί- 
καιο τῆς φύσης είναι το δίκαιο του ισχυρότερου, ενώ το δί- 
καιο του νόµου είναι η επιθολή της θέλησης των δυνατών 
στοὺς αδύνατους ή κατ’ άλλους το αντίθετο: η επιθολή της θέ- 
στα αδύνατων στους ισχυρούς, χωρίς όµως και ρα 
πα. πώς κατόρθωσαν οι αδύνατοι να επιθληθούν στους 

Ἐκφραστής του δίκαιου του ισχυρότερου, της σκληρότη- 
τας και της απανθρωπιάς ο Καλλικλής στο Γοργία του Πλά- 
τωνα 655" κ.ε.) υποστηρίζει ότι το θετό δίκαιο το δημιούργη- 
σαν οι αδύνατοι για να προστατεύουν τους εαυτούς του μαι 
να καταδυναστεύουν τους δυνατούς. «Αυτοί που ον 
νόμους», λέει, «είναι οι αδύνατοι και οι πολλοί; η του αν» 
νουν. για να προστατεύούν τον εαυτό τους και τα να ροῦ 


τικές παραδόσεις, µα και γύρευαν την ευκαιρία για να επιθάλουν παράλ- 
ληλα με τις πολιτικές και ορισμένες θρησκευτικές μεταρρυθμίσεις». Πιθα- 
ά κά ήταν η Επιθυμία των πλούσιων να καταργηθούν θβίσμένες θρη- 
ο... μπας, για τη διοργάνωσή τους τις φόρτωναν 
αρ οὖν, µως αυτό, χρειαζόταν να κλονιστεί πρώτα η ϐθρη- 
Μια άλλη εξήγηση πειστικότερη, νοµίζουµε, είναι η εξής: Ο Κοιτίας ή- 
παν ένας φιλόδοξος τυχοδιώκτης. Στόχος του ήταν η κατάληψη της η, 
σίας µε πάρε θοσιον Γι’ αυτό άλλοτε έκανε το συντηρητικό και ἀλλόος τὸν 
προθὂσυτωι, όπως τον συνέφερε. Σε κάποια περίοδο που θα παρουσια- 
ζόταν ως προοδευτικός πιθανόν να διατύπωσε αυτή τη θεωρία του π' 
ποπνέει το σοφιστικό πνεύμα. αλλά 
ω - ορ ο Σάμος ανάπτυξε µια άλλη θεωρία για τη γένεση των θεών. 
ας .. οι θεοί ήρωες ή μεγάλες προσωπικότητες που ον άν- 
΄ησαν και τους λάτρευσαν. 
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τους. Γι’ αυτό βέθανα άδικο και αισχρό θεωρείται να πλεονε- 
χτείς από τους πολλούς και τους αδύνατους χι αυτό ακριόθώς 
παλούν άδικο (οι αδύνατοι): η φύση όµως αποδείχνει το αντί- 
θετο: ότι δηλαδή δίκαιο είναι ο καλύτερος να υπερέχει από 
τον χειρότερο και ο δυνατότερος από τον αδυνατότερό του» 
45”). 

Ο Σωκράτης αποκρούει τις αντιανθρωπιστικές ιδέες του 
Καλλικλή για το δίκαιο του ισχυρότερου χαι υποστηρίζει την 
άποψη ότι τόσο χατά το θετό δίκαιο όσο και κατά το άγραφο 
η δικαιοσύνη είναι ταυτόσημη µετην ισότητα (δίκαιον το ίσον 
έχειν, 4800). Στο Γοργία ο Σωκράτης μάχεται κατά της ανισό- 
τητας και της αδικίας και είναι πραγματικά υπέροχος. Δεν εἶ- 
ναι όµως υπέροχος αν στην Πολιτεία, όπου αγωνίζεται να α- 
ποδείξει ότι η ανισότητα καθορίζεται από τη φύση και ότι ε- 
ποµένως Ἡ πολιτεία πρέπει να είναι θεμελιωμένη στην ανισό- 
τητα. 

Αντίθετα προς τον Καλλικλή, ο Θρασύμαχος στην πλατω- 
νυσή Πολιτεία υποστηρίζει ότι το δίκαιο το δημιούργησαν οἳ ἰ- 
σχυροί. «Ὑποστηρίζω». λέει, «πως το δίκαιο δεν είναι τίποτα 
άλλο παρά το συμφέρον του ισχυρότερου». (Φημµί είναι το δί- 
παιον ουκ άλλο τι ή το του κρείττονος συμφέρον, 338), που σε 
κάθε πόλη παίρνεν µορφή ανάλογη µε το πολίτευµά της, είναι 
δηλαδή δίκαιο µοναρχικό, ολιγαρχικό. αριστοκρατικό, τυραν- 
νικό ή δημοκρατικό. Το δίκαιο της φύσης βρίσκεται µε το μέ- 
ρος των δυνατών, που κάνουν τη θέλησή τους νόµο στον οποίο 
οι αδύνατοι υπακούουν. Το πράτος πάλι δεν είναι τίποτε άλλο 
παρά η έκφραση της θέλησης των δυνατών. Με τη δύναμή του 
επιθάλλει το δίκαιο που εξυπηρετεί τα συμφέροντα τῆς Χὺ- 
ρίαρχης τάξης, «της καθεστηκυΐας αρχής» (ση, 

Ο Σωκράτης αντιμάχεταν Ἆι αυτή την αντίληψη καν τέλος, 
θέτοντας και πάλι το ερώτημα «τι έστι δικαιοσύνη χαι τι αδι- 
ία». τοποθετεί το πρόθληµα στα πλαίσια της πόλης, αφού µια 
είναι η δικαιοσύνη για το άτομο χαι το σύνολο και αφού το ά- 
τοµο περιέχεται στην ευρύτερη πολιτικοκοινωνική ομάδα, 
στην πόλη (968” κ.ε.). Για τη µελέτη του προθλήµατος γίνεται 
αναγωγή στη γένεση Ἆαι την εξέλιξη της πόλης και αναφορά 
στην αναγκαιότητα του καταμερισμού της εργασίας για να κα 
ταλήξει η συζήτηση στην τελική αντίληψη για τη δικαιοσύνη 


ως «οικειοπραγία» που υπηρετεί το συμφέρον της πόλης. Το 
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δίκαιο θεσπίστηκε µε σύμόαση σ᾿ εκείνη την πρώτη µορφή της 
πολιτικής κοινότητας για το καλό της πόλης και των κατοίκων 
της Χαι εκφράζεται µετο «έκαστον τα αὑτού πράττειν», µε µια 
αυστηρή ειδίκευση, επακόλουθη µιας επίσης αυστηρής ταξικής 
διαίρεσης. 

Άλλά, όπως παρατηρεί ο Ῥορρε: (σ. 119), «με την έμφαση 
στην ταξική προτεραιότητα η πλατωνική θεωρία για τη δι- 
παιοσύνη θέτει το πρόθληµα ποιος πρέπει να κυθερνά στο κέν- 
τρο της πολιτικής θεωρίας. Η απάντηση του Πλάτωνα σ᾿ αυτό 
το ερώτημα είναι ότι πρέπει να κυθερνά ο σοφότερος καιοι- 
πανότερος». Οι ικανότεροι όµως, κατά το φιλόσοφο, γεννιών- 
ται από τη φύση τους, αποτελούν ξεχωριστή τάξη, κάστα που 
πάντα κυθερνά. Οι αδύνατοι βρίσκονται μόνιμα κάτω από την 
εξουσία των δυνατών. Έτσι ο Πλάτωνας, μολονότι καταπολε- 
μάει το δίκαιο του ισχυρότερου που υποστηρίζουν ο Καλλι- 
Χλής στο Γοργία και ο Θρασύμαχος στο Α βιθλίο της Πολι- 
τείας, τελικά θεμελιώνει τη δική του δικαιοσύνη πάνω στην {- 
δια βάση, που, βέδαια, δε στηρίζεται στο φυσικό δίκαιο της 
ζούγκλας, αλλά στην κατά την αντίληψή του φυσική βιολογι- 
κή ανισότητα, η οποία και υπαγορεύει τη μόνιμη ταξική διαί- 
θέση χαι τις ποινωνικές διακρίσεις. Έτσι, σε τελική ανάλυση. 


η πλατωνική δικαιοσύνη υπηρετεί την άρχουσα τάξη, το δί- 
παιο των ισχυρότερων. 


10.10. Η πολεμική του Πλάτωνα κατά των νέων ιδεών 


Ο Πλάτωνας, υπερσυντηρητικός και εχθρικός σε κάθε νέα 
ιδέα, κήρυκας για την Επιστροφή σε παλαιότερες μορφές πο- 
λιπικού και κοινωνικού βίου, όπως ήταν, είδε µε εχθρότητα τις 
θεωρίες για ισότητα και αδελφότητα και στάθηκε αντίµαχός 
τους. Θα κλείσουμε το πεφάλαιο µε µια σύντομη αναφορά 
στην πολεμική του εναντίον των νέων ιδεών, τις οποίες οι σο- 
φιστές που αναφέραμε και άλλοι προοδευτικοί διανοούμενοι 
διακήρυσσαν στην εποχή του. 

Στις θεωρίες για ισότητα και αδελφότητα ο Πλάτωνας αν- 
τέταξε τη θεωρία του γνα βιολογική ανισότητα που δικαιολο- 
γεί και επιδάλλει την ταξική διαίρεση, τη δουλεία και τη διά- 
Χριση ανάµεσα σε Έλληνες και βαρθάρους. «Φύσει» (από τη 


φύση της) η άρχουσα τάξη είναι ανώτερη από το λαόί κ 
οι ελεύθεροι είναι ανώτεροι από τους δούλους σημ : 
Έλληνες είναι ανώτεροι από τους βαρθάρους. σε "με 
αυτή τη βιολογική - ρατσιστική θεωρία η ζωή αρχίζει μι ο 
σότητα και πρέπει να είναι θεμελιωμένη στην ο. ελ 
σότητα θᾳ ήταν αδικία. Ἡ κριτική που ο Πλάτωνας ο 
τά της δημοκρατίας είναι κριτική και κατά των ο. | νο, 
γιατί η δημοκρατία και ιδιαίτερα η αθηναϊκή ο, ς ον 
νέων ιδεών και γιατί ακόµα εξασφάλιζε την κατάλληλη ατμ. 
σφαιρα για τη διάδοσή τους. Στην Πολιτεία αμ την 
αθηναϊκή δημοκρατία, γιατί δίνει τα ίδια να ών 
τους πολίτες, γιατί είναι ελεύθερη στη διακίνηση ἂν ρώπα 
και ιδεών και γιατί δείχνει κάποια ανθρωπιά στη μεταχείριση 
ύ Πολ. 562: κ.ε.). ΄ 
πα Ὃ πο”. πάλι ειρωνεύεται τις ιδέες για ος αν 
ναπτύξαµε αυτό το θέµα στο κεφ. 6). Στο ίδιο ο π (245 . : 
ταν μιλάει για το «φύσει µισοθάρόθαρον» των νι ἤνων, αν ώ 
φυσική εχθρότητα των Ελλήνων, προς τους βαρ' τὰ να 
αγεφύρωτο χάσμα που τους χωρίζει, φαίνεται πως ο. 
τηση στα κηρύγματα για αδελφοσύνη όλων των ανθρ ο, .. 
Στους Νόμους του λαθαίνει ανοιχτή θέση ος σολ 
«διαφωτισμού», εναντίον των σοφιστών και των ἆλ. ο 
νοούµενων που έδιναν λογική εξήγηση στη ο μα 
μύθους, στους θεσμούς, στα φαινόμενα. Οι λογικές εξηγή 5 
έσειαν το οικοδόµηµα της κυρίαρχης τάξης, κατάστρεφαν ην 
παράδοση, άνοιγαν άλλες προοπτικές. Γι’ αυτό αντιµάχε 
ιστές, τους νεωτεριστές. ΄ ; . 
πο. η την πολεμική του κατά των γέων .. 
σε µια προσπάθειά του να υπερασπίσει τη θρησκεία και κα 
επέ την παράδοση. ) : 
ο ωα με πθησισα, γράφει, εγείρονται τρία ὡ ώόῥ 
τα: α) αν υπάρχουν ή δεν υπάρχουν θεοί; β) σε ο... ως 
υπάρχουν αν ενδιαφέρονται για τους ανθρώπους ο α ὃν ν 
µπορεί κανείςνα τους Ὃ ο. τη Ὃ ο, θυσίες κι χ' 
ό 850). Διεξοδικά εξετάζει το ο : 
ως ο μελα ο ος. του στους Νόμους, ολλ, 
επιχειρήματα για την ύπαρξη θεών, τα οποία ο... ἃ 
ο Πλάτωνας, αυτά που συνήθως φέρνουν ον θρησκευόµεν | 
λων των εποχών: «Πρώτα η γη χαι ο ήλιος χαι τα αστέρια κα 
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το σύμπαν και οι εποχές που έχουν τόση θαυμάσια κανονικό- 
τητα... και έπειτα ότι όλοι οι άνθρωποι, και οι Έλληνες και 
οι βάρθαροι. πιστεύουν ότι υπάρχουν θεοί». (Πρώτον µεν γη 
και ήλιος άστρα τε και τα σύµπαντα, και τα των ωρών διακε- 
ποσμηµένα καλώς ούτως... και ότι πάντες Ἑλληνές τε και 
βάρθαροι νοµίζουσιν είναι θεούς, Νόμοι 8863). «Όταν όµως», 
λέει ο Πλάτωνας στο συνομιλητή του, «εγώ κι εσύ φέρνουμε α- 
ποδείξεις ότι υπάρχουν θεοί αυτές που ανάφερες, ότι δηλαδή 
ο ήλιος και η σελήνη και τα αστέρια και η γη είναι θεοί ή θεία 
δημιουργήματα», έρχονται αυτοί οι «σοφοί» και µας λένε ότι 
«αυτά είναι χώμα και πέτρες χαι ότι δεν μπορούν να φροντί- 
ουν για κανένα από τα ἀνθρώπινα πράγματα» (γην τε και λί- 
θους όντα αυτά και ουδέν των ανθρωπείων πραγμάτων φρον- 
τίδειν δυνάµενα, Νόμοι 88649). 

Αυτοί που διαδίδουν τέτοια πράγματα καταστρέφουν την 
παράδοση, εισάγουν «καινά δαιμόνια» και γι’ αυτό οφείλει 
χανείς να τους αντιµάχεται επίµονα. Γιατί, «για πες µου», λέει 
στη’ συνέχεια. «πώς µπορεί κανένας να µην υποστηρίζει µε 
πείσμα ότι υπάρχουν θεοί; (Φέρε δη, πώς αν τις µη θυμό λέγοι 
περί θεών ως εισίν; Νόμοι 8873) Και πώς µπορεί να µην οργί- 
ἕζεται εναντίον εκείνων που έχουν διαδώσει χαι διαδίδουν τέ- 
τοιες ιδέες Χαι να µην τοὺς µισεί; Οι οποίοι μάλιστα δεν πεί- 
θονται στους μύθους, που, καθώς µεγάλωναν, άκουαν από τις 
µάνες και τις παραμάνες τοὺς στις προσευχές και στο παιγνίδι 
και στα µαθήµατα, χαι δεν πιστεύουν στις θυσίες που έκαναν 
οι ίδιοι οι γονείς τους... και δε µένουν εχστατικοί από τα φυ- 
σικά φαινόμενα, από τον ήλιο και τη σελήνη που ανατέλλουν 
και δύουν µε θαυμαστή κανονικότητα! και αρνούνται τους 
θεούς, όταν Ἑέρουν ότι όλοι οι άνθρωποι σε κάθε είδους συμ- 
φορές χαι ευτυχίες πάντοτε και χωρίς να χουν καμιά αμφιθο- 
λία πιστεύουν στην ύπαρξη των θεών» (ότι µάλιστα όντων και 
ουδαµῄ υποψίαν ενδιδόντων ὡς ουκ εισίν θεοί. Νόμοι 86873). 

Οι νέοι αποδέχονται ευκολότερα τις νέες ιδέες. Στο νέο ὁ- 
µως που αρνείται τους θεούς θα μπορούσαμε, λέει ο Πλάτω- 
νας, συγκρατώντας την οργή΄-µας, να του πούμε: «Νεαρέ, είσαι 
γέος Ἆαι καθώς θα περνάν τα χρόνια θα αναγκαστείς πολλά 
απ᾿ αυτά που τώρα πιστεύεις να τα αρνηθείς και να δεχτείς τα 
αντίθετα. Μη βιάζεσαι, λοιπόν. Περίμενε να ωριµάσεις πρώτα 
αι τότε να κάνεις κρίσεις για τα μεγάλα προθλήµατα: και το 
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σπουδαιότερο πρόθληµα απ’ όλα είναι αυτό που εσύ τώρα το 
θεωρείς βλακεία, δηλαδή το αν πρέπει να ζει κανείς πιστεύον- 
τας στους θεούς ή όχι». (Ώ παι. νέος ει, προϊών δεσεο χρόνος 
ποιήσει πολλά ών νυν δοξάξεις µεταθαλόντα επί ταναντία τί- 
θεσθαι; περίµενον ουν εις τότε κριτής περί των µεγίστων γί- 
γνεσθαι, µέγιστον δε, ό νυν ουδέν ηγῄ συ, το περί τους θεούς 
ορθώς διανοηθέντα ζην καλώς ή µη, Νόμοι 888”). 

Θα διαπιστώσεις, λέει στη συνέχεια, αν δε βιαστείς να 
σχηματίσεις τελική γνώµη, ότι δεν είσαι συ μονάχα που έχεις 
αυτή την αμϕιθολία για τους θεούς, αλλά πάντοτε υπάρχουν 
άνθρωποι, άλλοτε περισσότεροι και άλλοτε λιγότεροι, που έ- 
χουν αυτή την αρρώστια (ταύτην την νόσον έχοντες), αλλά 

«ποτέ κανένας που είχε αυτές τις ιδέες στη νεότητά του, ότι 
δηλαδή δεν υπάρχουν θεοί, δεν παρέμεινε σ’ αυτές ως τα γε- 
ράματά του» (µηδένα πώποτε λαθόντα εκ νέου ταύτην την δό- 
ταν περί θεών ὡς ουκ εισίν διατελέσαι προς γήρας μείναντα εν 
ταύτῃ τῃ διανοήσει, Νόμοι 888’. Μένουν µόνο σε μερικούς 
αμϕιθολίες όχι για το αν υπάρχουν θεοί, αλλά για το αν φρον- 
πίζουν για τους ανθρώπους ή αν χρειάζονται θυσίες και ευχές 
ἵια να εκδηλώσουν την εύνοιά τους (8883). μ ΄ 

Προχωρεί έπειτα ο Πλάτωνας και λέει ότι ου αθεῖστικές ι- 
δέες Ἐεκινάνε από µια ευρύτερη θεωρία σχετικά μ᾿ αυτά που 
δημιούργησε η φύση και αυτά που έφτιαξε ο άνθρωπος. «Λένε 
μερικοί», γράφει, «ότι όλα τα πράγματα έγιναν, γίνονται και 
θα γίνονται άλλα από τη φύση, άλλα από τον άνθρωπο και άλ- 
λα από την τύχη». (Λέγουσί που τινες ως πάντα εστί τα πράγ- 
ατα γιγνόµενα και γενόµενα και γενησόµενα τα µεν φύσει, τα 
ὃψ τέχνῃ, τα δε δια τύχην, Νόμοι 8883. ' 

Ισχυρίζονται ότι η φωτιά και το νερό και το χώμα Ἆαι ο 
αέρας είναι δημιουργήματα της φύσης χι αχόµα η γη. ο ἡλιος, 
τὸ φεγγάρι, οι εποχές του έτους, τα φυτά, τα ξῴα, χιο ίδιος 
Ὁ άνθρωπος. ΄Ολα, υποστηρίζουν, προέκυψαν από τυχαία α- 
νάμειξη αντίθετων στοιχείων, όπως θερμών και ψυχρών, υ- 

γοών και ξηρών χτλ., «έγιναν όχι µε την ενέργεια κάποιου νου 
οὐτε κάποιου θεού ή ανθρώπου, αλλά, όπως λέμε, από τη φύ- 
σἡ και την τύχη» (ου δια νουν, ουδέ διά τινα θεόν, ουδέ δια 
Γίχνην, αλλά, ὁ λέγομεν, φύσει και τύχῃ. Νόμοι 8823. Και αν- 
τοί οι νεωτεριστές, συνεχίξει, «ισχυρίζονται, αγαπητέ µου, ότι 
και οι θεοί δεν υπάρχουν από τη φύση αλλά ότι τους επινόη- 


ΠΛΑΤΩΝΑΣ 


σαν οι άνθρωποι και τους επέθαλαν µε τους νόμους». (Θεούς, 
ὦ µακάριε, είναι πρώτόν φασιν ούτοι τέχνῃ, ου φύσει αλλά τι- 
σι νόµοις, Νόμοι 889”). Οι ίδιοι άνθρωποι υποστηρίζουν ότι 
και το δίκαιο δεν έχει φυσική υπόσταση (τα δη δίκαια ουδ᾽ 
είναι το παράπαν φύσει), ότι είναι δημιούργημα των ανθρώ- 
πων. Αυτά διαδίδουν. «Κι απ᾿ αυτές τις διδασκαλίες ανα- 
πτύσσεται στους νέους η ασέθεια ότι τάχα δεν υπάρχουν θεοί». 
0θεν ασέθειαί τε ανθρώποις εµπίπτουσι νέοις ὡς ουκ όντων 
θεών, Νόμοι 8903). 

«Γι’ αυτό», γράφει, «είναι ανάγκη κανείς να αγανακτεί και 
να µισεί εκείνους που έχουν διαδώσει και διαδίδουν τέτοιες ι- 
δέες και δεν πιστεύουν στους μύθους που από μικρά παιδιά 
άκουαν από τις παραµάνες και τις µάνες τους». (Ανάγκη γαρ 
δη χαλεπώς φέρειν και µισείν εκείνους οί τούτων ημίν αίτιοι 
των λόγων γεγένηνται και γίγνονται νυν, ου πειθόµενοι τοις 
µύθοις ούς εκ νέων παίδων έτι εν γάλαξι τρεφόµενοι τροφών 
τε ήκουον χαι µητέρων, Νόμοι 867331). 

Με τις νέες ιδέες κινδυνεύει η παραδοσιακή κοινωνία. Γι) 
αυτό οι πόλεις χρειάζονται αυστηρούς νόμους που να απαγο- 
ρεύουν τον αθεϊῖσμό και κάθε άλλη νέα ιδέα’ και όσοι δεν υ- 
πακούουν στους νόµους να τιμωρούνται σκληρά µε στέρηση 
των πολιτικών δικαιωμάτων και εξορία, µε βασανιστήρια και 
φυλάκιση, µε θάνατο (Νόμοι 89009). Ο συνομιλητής του Κλει- 
νίας συμφωνεί ότι ο νομοθέτης - κυθερνήτης οφείλει να προσ- 
τατεύει την παράδοση επιθάλλοντας την αντίληψη ότι υπάρ- 
χουν θεοί (ως εισίν θεοί) και ότι δεν είναι δημιουργήματα των 
ανθρώπων, αλλά υπάρχουν από τη φύση τους (Νόμοι, 8903). 

Ο Πλάτωνας καταπολεµάει τις ιδέες για ισότητα µε παι- 
δαριώδη επιχειρήματα. ΄Οπως στην οικογένεια είναι φυσικό, 
γράφει στους Νόμους του (69039), οι γονείς να εξουσιάζουν τα 
παιδιά τοὺς χαι τα παιδιά να υπακούουν σ’ αυτούς, έτσι και 
στην πολιτεία οι ικανοί --και ικανοί είναι οι ευγενείς, οι αρι- 
στοκράτες-- είναι φυσικό να πυθερνάνε και να εξουσιάζουν 
και οι ανίκανοι --και ανίκανοι είναι ο λαός και οι δούλοι-- 
είναι φυσικό να υπακούουν στους ικανούς. Η ίδια η φύση ε- 
πιθάλλει την ανισότητα, επιτάσσει να έχουν την εξουσία πάνω 
στο λαό οι άριστοι στην καταγωγή και πάνω στους δούλους τα 
αφεντικά (γενναίους αγεννών άρχειν και δεσπότας δούλων). 

Ο Πλάτωνας υπερασπίζεται έναν κόσµο που, όπως ισχυ- 
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ρίζεται, είναι φτιαγμένος από το θεό όσο καλύτερα μπορρύση 
να είναι. Ο Πρωταγόρας είπε: «πάντων χρηματων σον 
θρωπος». Ο Πλάτωνας, κάνοντας υπαινιγμό σ αυτή ων εν μη 
του Πρωταγόρα, λέει: αντίθετα εμείς υπο ενος ο ση 
θεός είναι ο απόλυτος πριτῆς για όλα τα ας τ ο 
θεός ημίν πάντων χρημάτων µέτρον αν εἰη μά πας μον 
7168). Αυτό σηµαίνει ότι ο άνθρωπος δεν πρέπει να κρίνει, : 
σκέπτεται. να αμφισθητεί, να απορρίπτει ό,τι δε συμφωνεί νὴ 
τη λογική του σκέψη. Οφείλει να δέχεται τον κόσµο εΟΗΗ 
ναι, όπως του τον κληρονόμησε η παράδοση και να .. ον 
Το «μέτρο», ο κριτής δεν είναι αυτός αλλά ο θεός. ] ον ες 
έφτιασε τον κόσµο: µε τις διακρίσεις παι τις ανισότητές κ 
µε τους αριστοκράτες καν το λαό, τους πλούσιους οἱ να 
φτωχούς, τους ελεύθερους και τους δούλους, μας ο) : 
και τους βαρθάρους. Το πακό εἶναι Οτι οι ἄν ρωποι τε να 
ἔουν να αλλάξουν τον κόσµο και αντί να τον πάνουν καλῦτ ν 
τον κάνουν χειρότερο. Ο κόσμος θα σωθεί και θα ευτυχήσ . 
όταν επανέλθει στα παλαιά. ΄Αλλωστε προορισμός που αν 
θρώπου δεν είναι αυτόςο γήινος κόσμος, αλλάο ο... 
Προς τα εκεί πρέπει να αποθλέπει. Και για την ο... η 
χείνου του τέλειου κόσμου οφείλει να αγωνίζεται. ά 

ἴ έει όλα αυτά. | | 

κα ο ών» (καθώς και η μάνα χαι αν 
θρησκεία) απομακρύνει τον άνθρωπο από τα καυτά . Ὅ 
ὀλήματα. Είναι το καλύτερο υπνωτικό Ύια, να μι» ἂν 3 
θρώπους να µη σκέπτονται την αθλιότητα τους ελλ ον. 
νοχλούν τους κρατούντες. Δεν είναι ανεξήγητο, . ον 
έγινε η φιλοσοφία της άρχουσας τάξης. Και γι ο. ον 
ανεξήγητη η λατρεία της άρχουσας τάξης και ος μ. 
κού κατεστημένου όλων των εποχών προς τον άτωνα. 


Συμπέρασμα 


Ο Πλάτωνας έζησε σε µια εποχή έντονης αμϕισθήτησης 
του καθιερωµένου συστήµατος αξιών και ανάπτυξης ἐν 
κά προοδευτικών ιδεών για την εποχη σχετικά µε τον νω ο 
πο, την παράδοση, την κοινωνία και τους θεσμούς της. Φορείς 


αυτής της αμφισθήτησης Ἆαι των νέων ιδεών ήταν οι σοφιστὲς 
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και άλλοι προοδευτικοί διανοούμενοι. Σ᾽ αυτή την αμφισδή- 
τηση και τις γέες ιδέες αντιτάχτηκε το αρχαίο κατεστημένο μ᾿ 
όλες τις δυνάμεις του. Σημαιοφόρος στην αντίδραση κατά των 
γέων ιδεών και του αληθινού ελληνικού ανθρωπισμού (που ξε- 
κίνησε µε τους Ίωνες υλιστές, κορυφώθηκε µε τους σοφιστές 
και συνεχίστηκε αργότερα µε τον Ἐπίκουρο και τους µαθητές 
του) ήταν ο Πλάτωνας. 


ΕΠΙΛΟΓΟΣ 


Τώρα που τελείωσα αυτή τη µελέτη αναρωτιέμαι ο ίδιος, 
όπως θα αναρωτιέται, γοµίζω, κι ο κάθε αναγνώστης µου που 
αποδέχεται τις θέσεις που παίρνω, κατά τι ο Πλάτωνας έκανε 
καλύτερη την κοινωνία του χαι βοήθησε τον κόσµο να πάει 
μπροστά. Όση καλή θέληση Ἆι αν έχει κανείς δεν µπορεί να 
βρει στον Πλάτωνα αυτή την ευεργετική επίδραση που οφείλει 
να ασκεί ο διανοούμενος στις µάζες. Με τις θεωρίες του για 
φυσική ανισότητα παι ταξική διαίρεση, µε το αυστηρά στατι- 
πό και αριστοκρατικό - απολυταρχικό πολιτικό του σύστημα, 
την εχθρότητά του σε κάθε νέα ιδέα και αλλαγή, την αδιαφο- 
ρία του για την παιδεία και τη ζωή των πολλών, την περιφρό- 
νηση που έτρεφε προς το λαό αναδείχτηκε σ’ έναν από τους 
πιο αντιδραστικούς φιλόσοφους και πολιτικούς όλων των επο- 
χών. Το κακό είναι ότι αυτές οι ιδέες του, καλυμμένες µε τον 
αιθέριο μανδύα του ιδεαλισμού, πέρασαν στους αιώνες ὡς 
τους χρόνους µας και, προσαρμοσμένες κάθε φορά στις ανάγ- 
κες και τις επιδιώξεις της άρχουσας τάξης, τη στήριξαν και δι- 
καιολόγησαν την εκμεταλλευτική τῆς πολιτική και τα κάθε λο- 
γής ανομήµατά της. 

Είδα τον Πλάτωνα ὡς πολιτικό και κοινωνικό φιλόσοφο 
µέσα από τα χείµενά του. Ἴμουν µαζί του αυστηρός. Δεν τον 
αδίκησα όµως. Αυτός έχει αδικήσει τον άνθρωπο. Αυτός και 
οι συνεχιστές του που µέσα στους αιώνες έγιναν οι πρωτοστά- 
τες της αντίδρασης. Καιρός πια να απαλλαγούµε απ᾿ αυτή την 
επιζήµια επίδραση. 
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179, 183, 197-198, 208. 217 
Θρασύόουλος 25, 38, 198 
Θρασύμαχος 269-270 
Θώραξ 208 


Ηοιπεγ Κ. 100 


Ἰουστινιανός 43 

Ιππίας 185, 197, 204, 238, 253-257. 
261 

Ἱππόδαμος 89 

Ἱππόνικος 156 

Ίππωνας ο Σάμιος 251, 268 

Ισαάκ 60 

Ισοκράτης 180, 182, 186, 191, ιος. 
206, 234, 237, 255, 261 


Καζαντζάκης Ν. 97 
Κακριδής Ι. 179 
Καλιτσουνάκης Ι. 179 
Καλλίας256 

Καλλικλής 169-170, 172, 268-270 
Κάλλιππος 45 

Κίμωνας 169-170, 172-173, 216 
Κινάδωνας 218 

Κλεανδρίδας 208 

Κλεινίας 120, 176, 271. 274 
Κλεομένης 26 

Κλέωνας 251 


Κόδρος 31, 53 

Κορδάτος Γιάνης 16, 26, 30, 33-34, 45, 
99, 108, 200, 238, 248, 251, 263, 
265, 267 

Κρέοντας 259 

Κριτίας 31, 36-39, 256, 266-268 

Κροίσος 208 

Κύρος 208 


Λεκατσάς Π. 242 
Λένιν 88 
Λέοντας ο Σαλ. 38 
Το Α. 242 
Λεωνίδας 277 
Λυκούργος 69, 120, 160, 202. 207, 216, 
212 
Λυκόφρονας 261-262 
Λύκωνας 251 
Λύσανδρος 24, 208 
Λυσίας 25, 37, 156, 181 


Μαθουσάλας 60 

Μαργίτης 134 

Μαρξ 27, 59, 64, 88, 107-110 
Μέγιλλος 176 

Μέλητος 251 

Μενέλαος 215 

Μεγετ Ε. 200 

Μιλτιάδης 170, 172-173 
Μιστριώτης Γ. 166 
Μνάσωνας 26 


Νέστορας 60, 215 
Νικήρατος 37 
Νικίας 37, 156 
Νώε σόθ 


Ξενοφάνης 119-120. 252 

Ξενοφώντας 20, 27, 37, 46. 156. 200- 
202, 207.216 

Ξέρξης 200 


Οιδίποδας 185 
΄Όμηρος 45, 59-60, 69, 119-120, 134. 
168, 191, 221 


Πανέρης 1. 257 
Παρμενίδης 50-51, 54-55 
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Παυσανίας, βασ. 208 
Πεισίστρατος 23 
Περδίκας 34 


Περικλής 21-22, 26, 45, 96, 111, 153. 
158, 164-166, 168-173, 177-198. 


204, 208. 240-242 
Περικτιόνη 31 
Πιττακός 199 
Πλάτωνας: σ᾿ όλο το έργο 
Πλειστοάνακτας 208 


Πλούταρχος 201. 203, 205-207. 210. 


213-215 
Πλωτίνος 54, 146 
Πόλλης 43 
Πολύθιος22 


Ῥορρος Κ. 16, 105, 162. 223-224, 235. 


263, 270 
Πρόδικος242, 256 
Προμηθέας 243-244 


Πρωταγόρας 62, 241-252, 254, 256. 


261. 215 
Πυθαγόρας 21. 120: 
Πυθόδωρος 250 
Πυριλάμπης 35 


Ραφαήλ 236 
Ρίτσος Γιάννης 97 
Ρουσώ 68, 253, 257, 262, 265 


Σάρα 60 
Σακκάς Δ. 100 


Σικελιανός ΑΥΥ. 07 

Σόλωνας 31-32, 67. 120, 134, 160, 168. 
184, 192, 199 

Σουΐδας 155 

Σοφοκλής 102, 185, 197, 254, 259 

Σπέγχλερ Ο. 61 

Στοθαίος 89 

Συκουτρής ]. 96-07. 142 

Σωκράτης 21, 21, 30-34, 37-39, 46, 59, 
82, 90, 128, 134, 142-144. 150, 152, 
162, 164-165, 168-170, 172, 178. 
181, 197. 240-241, 251, 256, 260, 
263-264, 269 


Τατῃ ΥΝ. 235 
Ταγ]οι Α. 223 
Τέρπανδρος 215 
Τυρταίος 215 


Ὑπερείδης 155 


Φαλέας 98. 261-263 
Φείδωνας 207 
Φιλημονίδης 156 
Φίλιππος 156. 255 
Φιλόστρατος 38 
Φορμίσιος25. 29 


Χαρικλής 38 
Χαρμίδης 31, 26, 38-39 
Χαρώνδας 120 
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αδελφοσύνης -- ισότητας ιδέες 238, 256-263, 265. 

αθεῖα: διωγμοί 251, βλ. καιτηλ. θρησκεία. 

Αθήνα: σχολείο της Ελλάδας 191, 196-198. ανοιχτή σ’ όλους 186-189, 196, 204, 
στη μυθική εποχή 72-73. η ακμή της 22-23 και κεφ. 7, η παρακμή της 2]- 
31, η αντοχή της 22. 198. το οικον. --- ποινων. της πρόθληµα 22-31, νδανι- 
κά της αριστοκρ. τάξης 32, 34, καὶ δύναμή της 25, πλούσιοι καν φτωχοί 
187, εκφραστήςτου δίκαιου του ισχυρότερου 185, οπληθυσµόςτης24-25, 
155-156, µεγάλο σκλαθοπάζαρο 156, ο Πλ. τη θέλει γεωργική 113, 170, 
176. Βλ. καιτο κεφ. 7 καιτηλ. δημοκρατία. 

ακτήμονες στην Αθήνα 24-26. 

ανεργία στην αρχαία Ελλάδα-- Αθήνα 26-28. 

ανθρωπισμός γνήσιος: κεφ. 10.0 ανθρωπισµόςτου Πρωταγόρα 242-251,του Ἱπ- 
πία 254-257, του Αντιφώντα 257-261, άλλων διανοούµενων 261-266, η α- 
ντίδραση του Πλάτωνα 270-275. 

ανισότητα πλατ. 35-36. 82-87, 198-139. 

απανθρωπιά πλατ. 103-107, 122-125. 228-232. 

αποδηµίας απαγόρευση: από τον Πλατ. 1 14, από τη Σπάρτη 203-204. 

Αποθέτες 213-214. 

απομονωτισµός πλατ. 113-115, 189, σπαρτ. 203-204. 

αριστοκρατία της Αθ. 25, 32. 394. 

αὐταρχισµός στον Πλ. 48-49. 69-70. 78. 1607, 111. 117-123, 185-186. 


Βάραθρο 156. 

βάρθαροι: πόλεμος ενατίον τους29, 231, πολιτική οικον. διείσδυσης 29, 237-238, 
Ὁ Πλατ. γιατους βαρθ. 233-235. αντιλήψεις αντίθετες στο «παςµη Έλλην 
βάρθαρος» 238, 259-261. 


δημοκρατία αρχαία-- αθηναϊκή: το καλύτερο δυνατό επίτευγμα γιατότε 157-158, 
118-179. 181, αρετές και αδυγαµίες της 155-158, 177-196. δεν είναι το 
πρότυπο για την εποχή µας 155-157, ταξική 156-157, σκλαθοπάξαρο 156, 
ο Πλ. μεγάλος εχθρός της 32-36, 40, 46-47, 158, τη θέλει χερσαία -- γεωρ- 
γική 113. 170, 176, ευχή του η πτώση της 10, 22, επιτίθεται εναντίον της 
158-176, αίτιοι και αίτια διαφθοράς της 169-172. Βλ. καιτηλ. Αθήνα. 

διαλεκτικός υλισµός και πλατ. πολιτική θεωρία 107-110. 

δίκαιο φυσικό, θετό, βλ. φυσικό δίκαιο, του ισχυρότερου 268-270. 

δικαιοσύνη 95-96. 145-154, όργανο επιθολής της άρχουσας τάξης 149-150, 153. 
Βλ. καιτιςλ. οικειοπραγία και ποινές. 

δουλεία: αιτία παρακμής του αρχαίου κόσµιου 26-28. δουλικός πληθυσμός της 
Αθήνας 155-156.της Σπάρτης 200, οΠλατ. απολογητήςτης219-224, καιο 
Αριστ. 224-227. οι βάρθαροι «μια κάποια λύση» 224, η απανθρωπιάτου 
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Πλατ. στις ποινές που προθλέπει για τους δούλους 162, 228-233, οι οπα- 
δοίτου φυσικού δικαίου ενάντιοι στη δουλεία 238. 


ειδίκευση, βλ. τηλ. οικειοπραγία. 

είλωτες -- ειλωτεία 200, 215-217. 

εμφύλιοι στην αρχ. Ελλάδα 19-24. 

επαγγ. εκπαίδευση, περιφρόνηση απότον Πλατ. 145. 

Επιτάφιος του Περικλή βλ. το κεφ. 7. Για την άρχουσα τάξη έργο μοναδικό 178, 
παρων” από τον Πλατ. 164-165, σύγκριση ιδεών Επιταφίου -- Πλατ. 

77-196. 

εργασία: περιφρόνηση από αρχαίους 27-28, 142-143, απὀ Πλατ. 10, 142-146, 
από Σπαρτιάτες 209-210. 

ευγονισµός: πλατωνικός 100-106, 214, σπαρτιατικός 211-215. 


ηθική φιλοσοφία και κοινωνική κρίση 30-31. 


θάλασσα: πικρό γειτόνηµα κατά Πλατ. 113, ο Πλατ. προτιµά τη χερσαία ζωή72- 
73, 113. Βλ. καιτηλ. Σαλαμίνα. 
θετό δίκαιο, βλ. τηλ. φυσικό δίκαιο. 
θεωρικά 169-171. 
θρησκεία: γένεσή της 266-268, αμφισδήτηση από Πρωταγ. 250-251, ναρκωτική 
της μοι 59, διωγμοί για αθεῖα 251, υπεράσπισή της από τον Πλατ. 
, -275. 


Ιδέες νέες στην αρχ. Ελλάδα και αντίδραση του Πλατ. βλ. το κεφ. 10. 
ιδιοκτησία: κατά τον Αριστ. 99, αντανακλά το ατομικό παραγωγικό καθεστώς 

ου, ' 
Ιμπεριαλιστική πολιτική 29, 237. 


κοινότητα πολιτική: γένεση -- εξέλιξη, παρακμή της κατά Πλατ. 59-74. 
κομμουνισµός πρωτόγονος.20, 107-108, 262-263. 

κρίση κοινων.-οικον. στην αρχαία Ελλάδα 22-31: 237. 

πρυπτεία 216-217. 


λογοκρισία στον Πλατ. 119-121. 
λόγου ανελευθερία στον Πλατ. 48, 117-118. 


µακροξωία στη μυθική εποχή -- Παλαιά Διαθήκη 60. 

μαρξισµός και πλατωνική πολιτική θεωρία 107-110. 

µεγαλοϊδεατισµός 29, 237. 

μέτοικοι 155-156. 

μύθοι πλατωνικοί: για παλαιά χρυσή εποχή 66-73. ο ρατσιστικός 52-57, 95. 


Ἑενηλασία στον Πλάτωνα 114-115, 119, στη Σπάρτη 203. 
Οικειοπραγία 64-65, 67, 86, 96, 150-153, υπηρετείται από την παιδεία 141. 


Οικονομικο-κοινωνικό πρόθληµα στην αρχαία Ελλάδα 22-31. 237. 
ολιγαρχικό πολίτευμα 75-76. 
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Ουτοπικοί μύθοι για χρυσές εποχές 66-73, καιτο κοινωνικό πρόόθληµα 30, 73-74. 


παιδεία κατά Πλάτωνα βλ. το κεφ. 4. Έννοια 124, αξία-σκοποίτης 125-127, 09 α- 
παίδευτος 57, 126-127, γιατους εκλεκτούς 106, 136-139, μηχανισμός ταξι- 
κής επιθολής 127, 136-141, σκοποί ουτοπικοί 139-140, η παιδεία στην Πο- 
λιτεία 127-131, στους Νόμους 131-135, σωστές ιδέες 132-135, κριτική 
θεώρηση 135-147, ταξική, αριστοκρ. αντιλαϊκή, αντιανθρωπιστική 135- 
139, ανίκανος ο λαός για γράµµατα 127-128, 143-144, δεν ασχολείται µε 
την παιδεία του λαού 90, 95, 127-128, µονοµέρεια 140-141, περιφρόνηση 
προςτην εργασία -- επαγγ. εκπαίδευση 110. 142-146, η παιδεία στους σο- 
φιστές 246-247, 260. 

παιδοκτονία στον Πλατ. 103-106, 214, στον Αριστ. 214-215, στους Σπαρτιάτες 
212-215. 

Πλάτωνας (περιεχόμενα σχετικά): γέννημα της εποχής και εκφραστής της τάξης 
του 19-22,31-236, η εμπειρίατου από τους εμφύλιους 19-22,το αριστοκρα- 
τικό περιθάλλον του 31-36, οικογενειακά βιώματα 35, 46, η στάση του ᾱ- 
πέναντι στους 20 τυράννους 36, 30-40, οι πολιτικές του επιδιώξεις 39-41. 
«συνομιλητής» µετυράννους 41-45, 47, η πολιτική-κοινωνική θεωρίατου 
40 και κεφ. 2 και 3, η θεωρία του για τις ιδέες και τη γνώση 54-59, περι- 
φρόνηση των αισθητών-υλικών 55-58. 63, 93-94, 108. πίστη στη βαθμιαία 
πολιτ. και κοινων. παρακμή 59-78, 108, µόνο οι φιλόσοφοι μπορούν να 
σώσουν τις πόλεις 40, 48. 130, ουτοπυκοί μύθοι 66-73. 

Πολιτικής κοινότητας γένεση 62-74, το πολίτευμα στην Πολιτεία 80- 
110, στον Πολιτικό 110-112, στους Νόμους 112-117, ο ρατσιστικός μύθος 
στην Πολιτεία 82-87. 95, οιτρεις κοινωνικές τάξεις 88-91, κοινωνικές τά- 
Ἑεις και ψυχή 91-94, παράγοντες που διατηρούν την πολιτεία σε ακμή: 
παιδεία 95 και κεφ. 4, δικαιοσύνη 95-06 και κεφ. 5, ακτημοσύνη καιλιτό- 
τητα των φυλάκων 98-09, κατάργηση οικογένειας 100-103, ευγονισµός 
100-106, 214, κριτική του πλατωνικού πολιτεύματος 106-107, µια σύγκρι- 
σήτου µετο μαρξισμό 107-110. 

Ο Πλάτωνας: υποκειµενικός κριτής 168-176, 241, θέλει τυραννία αρι- 
στοκρατική 47-48. 77. πολέμιος του θεάτρου 118, του Ομήρου 119-120, 
θαυμαστής της Σπάρτης 46. 69-70. 75. 107, 180, 199. υπέρμαχος της δου- 
λείας 219-224, του πολέμου εναντίον των βαρθάρων 234-235, υπερασπι- 
στήςτου δικαίου της κυρίαρχης τάξης 14-15, 46. 219, 228-233,το πιστεύω 
του 35-36. 

Ὑπέρμαχος τοῦ συντηρητισμού -- στατικότητας 35-36, 40, 69-70, 78. 
82-87. 106-107. 112-117, 189, του απομονωτισμού 113-115. 189, της ανι- 
σότητας 35-36, 82-87, 138-139, της ολιγαρχίας και του αυταρχισμού 46- 
40, 60-70, 78. 107, 111, 117-123, 185-186, της τυφλής υπακοής 48-49, 1171- 
Η8. 185-186, του πολιτικού ψεύδους 122-123. της αυστηρής λογοκρισίας 
109-121, της στέρησης της ελευθερίας του λόγου 48. 117-118. της απαν- 
θρωπιάς 103-107, 122-123, 228-232, της ωµής βίας 67. 111. 117-118, 122- 
123. 

Ὑπερρπτιχός 41 45-46, 115. 219, περιφρονητής του λαού 93-94, 143- 
145, 219: ο λαός ανίκανος να κυθερνά 66, 110. 161 181, ανίκανος για 
γράμματα 127-128, 143-144, άγριο θηρίο 92, χρειάζεται μαστίγιο 92. 

Αντιδραστικός -- πολέμιος των νέων ιδεών 106, 221, 270-215. θεοκρα- 
τικός 116. 215. 
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Η θετικήτου προσφορά 14, η ολέθρια επίδρασήτου 13-15, 58, 146-147. 
219-220, η εκμετάλλευση των ιδεών του 219-220. 

Πλατωνιστές: υμνούν τον Πλάτωνα 105-106, 135-136. συνεχίζουν το πνεύµατου 
96-97, η ευθύνη τους 15, 146-147. 

ποινές που προθλέπει ο Πλάτωνας γιατους δούλους 228-232. 

πόλεμος: ο Πλάτωνας υπέρ αυτού 234-235 αιο Αριστοτέλης 227, πόλεμος κατά 
των βαρθάρων 29, 237. 

πολιτεύµατα 74-77. 

πολιτική και κοινωνική παρακμή 51-52, 59-78. 

πολιτικής κληρονομιάς στρέόλωση 11-12. 

πολιτικής κοινότητας γένεση και εξέλιξη 62-74. 


πολιτικότητα (συμμετοχή στα κοινά) κατά Σόλωνα, Περικλή και Πρωταγόρα 
192-193, 245. 


πολυµάθειας κριτική 120, 134. 
πολυπραγμοσύνη 150, βλ. και τηλ. οικειοπραγία. 


Σαλαμίνας νίκη, ο Πλάτωνας την υποτιµά 174-176. 
σοσιαλιστικές ιδέες 262-263. 
σοφιστών ιδέες κεφ. 10. 


Σπάρτη, κεφ. δ: οι κάτοικοι 200-201, το πολίτευμα 201-202, η στατικότητα 202- 
203, ο απομονωτισµός και η απαιδευσία της 203-205, η ζωήτων Σπαρτια- 
τών 205-203, η φιλοχρηµατία τους 2//7-209, η περιφρόνηση προς την ερ- 
Ὑασία 209-210, η απανθρωπιά στο σπαρτιατικό πολίτευμα 211-218. το 
σύστηµα ευγονισμού 212-215. οι είλωτες -- ειλωτεία 200, 215-217. 


τεχνική στην αρχαία Ελλάδα ανεξέλικτη 26-27. 
Τιμοκρατία 74-75. 
Τριάκοντα τύραννοι 36-39, 
Τυραννικό πολίτευμα 76-77. 


φυσικό δίκαιο -- αντίθεσή του προς το θετό 29, 242, 252-262. 265. 


Χρεία (ανάγκη) η αιτία για κοινωνικό βίο 63-64. 


ψήφισμα λήθης (Αρχίνου) 25. 
ψήφισμα Φορμίσιου 25, 29. 


ΠΑΡΑΠΟΜΠΕΣ - 
ΕΡΓΑ ΠΟΥ ΣΥΣΤΗΝΟΥΜΕ ΓΙΑ ΜΕΛΕΤΗ 


Αναφέρουμε εδώ µόνο τα συγγράµµατα στα οποία παραπέµπουµε 
και δὲν παραθέτουμε πλήρη βιθλιογραφικά στοιχεία µέσα στο κείµενο" 
καὶ επιπλέον λίγα αξιόλογα έργα που βρίσκονται µέσα στο πνεύμα αυ- 
Π]ς της μελέτης. , 

) όσα μμ σημειώνονται αριθμοί µετά τα βιθλιογραφικά -στοι- 
Ἱεία, οι αριθµοί αυτοί σημαίνουν τις σελίδες του βιθλίου στις οποίες γί- 
γονται οἱ παραπομπές. 


Αντωνακόπουλου Αντ. Η έννοια τής πολιτικής ουτοπίας στον Πλάτω- 
να, Ἀθήνα, Σύγχρονη Εποχή, 1983. 

Ὀκοι Όρος αλα ΠΠοΟΥΥ. Τ οπᾶοπ, Μείμιοῃ, 1960. 3 

Πώρου Φ, Ο ελληνικός διαφωτισμός (ανάτυπο από το βιθλίο του 41δα- 
οκαλία της αρχ. γραμματείας). Αθήνα, 1981. 249 ; ᾿ 

Πώρου Φ, Σύντομη ιστορία τῆς αρχαίας ελληνικής φιλοσοφίας. Αθήνα, 

ρηγόρης, 1984. 

« . ο ΕΜ. ἆς δις. ΤΗ6 εἶαλν δίγιιρρἰο ἵπ (ιο αποἰοπί ΟΥ6εΚ. ννογ]ά. Τοη- 
4ομι Ὀιοκνοτίῃ, 1981. 

πο παη Ε. Ρίαιο (οάαγ. Τοπάοη, Ὀπψίη ΒοοΚς, 1963. , . 

Γληνού Δ. (µετο ψευδώνυμο Κ. Αλεξάνδρου) Εισαγωγή στο Σοφιστή 
τοῦ Πλάτωνα. Αθήνα, Ζαχαρόπουλος, 1939. | Ε 

τα! Ν. Παγκόσμιος ιστορία του πολιτισμού, τόμος Β (μετάφρ. ας 
Κωνσταντινίδη). Αθήνα, Συρόπουλοι -- Κουμουνδουρέας. 207 

νγκελς Φ. Η καταγωγή τῆς Οικογένειας, τῆς ιδιοκτησίας και του 
κράτους. Αθήνα, εκδ. στην ελληνική Β. Μακρυνιώτης. 28 Ι 

Γης Α. ΡΙαϊο απά ἴ]ιο φοσίαἰ απεςίίοπ: Τε ρτοῦ]επι οἵ ρονετίγ απά τῖοίες 
ἴπ ἴπο Κορυδ]ίο. Απείοπί δοεἱείγ, 1977, τεύχος 8, σσ. 49-83. ' 

Γης Α.. ΡΙαίο απά {1ο φοσία! απεςίῖοπ: ΤΠο ρτοῦΙεπι οἳ ρονετίγ απά τῖομες 
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